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O mitologie romana uitatá 


Aurel Cosma jr. nu este nici „printre primii“ - dupa cum 
s-a spus - nici printre ultimii care au scris despre mitologia 
poporului román. 

E singuiará la el doar abordarea aparent accidéntala - intr-o 
activitate indelungatá literará §i nu numai - a acestui aspect al 
spiritualitápi naponale. 

De§i, dupa cát rezultá din „Cuvántul inainte“ la vol. 
Mythologie Roumaine (1942), el intenciona sá elaboreze §i un 
al doilea volum in care urma sá dea o sintezá a „mitologiei 
cere§ti“: „Dans le second volume je donnerai une synthése de la 
mythologie céleste, c’est á dire, de toutes les croyances relatives 
á la création du ciel et aux phenoménes atmosphériques, et je 
présenterai en méme temps des principes d’astrologie populaire 
roumaine, comprenant surtout des légendes sur le soleil, la lune 
et les étoiles. Je chercherai á mettre en évidence les parties 
intéressantes et originales de la mythologie des astres, et celles 
des croyances sur le climat et le temps. Dans le cadre de cet 
examen des mythes concemant le ciel, je traiterai aussi des 
phénoménes atmosphériques, plus particuliérement du vent, 
des nuages, de la pluie, des éclairs, du tonnerre et de l’arc-en- 
ciel, exposant les diverses personnifications ou incamations 
mythologiques coques par le peuple roumain.“ 

Practic, el i§i publicá - nu §tim cánd a inceput cercetarea §i 
elaborarea - lucrarea in 1940 §i dupá aceea, doar o transpune in 
francezá Mythologie Roumaine (1942) §i o imparte (dupá aparipa 
textului integral in vol. Studii de folklor románese, 1942) in trei 
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structuri posibile: Cosmogoníapoporului román (1942), Lumea 
spiritelor. Din credinfele poporului román (1943) §i Originea 
omenirii. Legende §i mituri (1943). 

Cu tóate cá cel de al doilea volum (dintre cele apárute) 
ar putea lasa impresia de abordare mai larga a mitologiei, in 
realitate autorul se opre§te doar la momentul inicial, cosmogonic, 
al creaflei universului, la mfaptuirile primordiale ale divinitá(ii 
sau divinitá(ilor: Dumnezeu/Satana. 

Poate cá aceasta §i este trásátura principalá a lucrárii lui 
Aurel Cosma, faptul cá din Tntregul credin(elor mitologice 
infa(i§eazá - evident intr-o perspectiva personalá - doar creaflile 
esen(iale de la inceputul inceputurilor. 

Alegerea nu este intámplátoare. 

De§i flecare sferá a folclorului - §i la o adicá aproape flecare 
text popular - confine intr-un grad mai mare sau mai mic un ce 
special nacional, Cosmogonia, ca viziune de ansamblu asupra 
originii vie(ii §i universului, concentreazá máximum de trásáturi 
particulare ale energiilor spirituale §i suflete§ti ale unui popor. 

Or, Aurel Cosma jr. tocmai asta i§i propunea sá releve prin 
incursiunile sale folclorice. 

Elaborándu-§i lucrarea intr-o perioadá cánd tóate fórjele 
intelectuale ale (árii - L.Blaga, C.Bráiloiu, Oct. Buhociu, 
D.Caracostea, Petru Caraman, G.Cálinescu, I.C.Chi(imia, 
Nichifor Crainic, Ov. Densusianu, I.Diaconu, N.Dunáre, Mircea 
Eliade, Artur Gorovei, D.Gusti, Traian Herseni, N.Iorga, Simion 
Mehedinp, I.Mu§lea, C.Noica, Tudor Pamfile, Ovidiu Papadima, 
Gh.Pavelescu, M.Sadoveanu, H.H.Stahl, Romulus Vulcánescu, 
etc.etc - incercau sá puná in evidenjá, indeosebi prin arhaitatea 
§i frumuse(ea creaflilor noastre populare, unicitatea fenomenului 
románese, Aurel Cosma extrágea din fórmele concrete de 
intrupare a cosmogoniei noastre nenumárate diferente specifice, 
atát fa(á de Biblie, pe de o parte, cát §i de restul mitologiilor 
lumii, pe de altá parte. 
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Cauzele singularitáfii mitologiei románe intre celelalte, 
le intrevedea autorul in vechimea ei multimilenará, venind 
de la daci §i de la autohtonii anteriori, protoistorici. „Datinile 
§i miturile románe§ti, prin aspectul lor unitar - [in tot spafiul 
nafional] - ne aratá in mod evident cá vechimea lor se confunda 
cu trecutul etnic, care se pierde in adáncimea existenfei noastre 
de douá ori milenará §i in profunzimea unor tradifii de peste 
patru mii de ani pe acestpámánt al Romániei de azi.“ „Mitologia 
romana poartá pecetea creafiei colective §i este rezultatul fuziunii 
formelor etnice cu cele transmise din perioade protoistorice.“ 
Sau: „Prima característica a acestor legende este cá ele formeazá 
produsul empiric al spiritului de observare atát de dezvoltat 
la fáranul román. Tóate se incadreazá in legile naturii §i fin 
cont de fenomenele atmosferice. Ele n-au fost facute de un om 
priceput §i apoi difuzate, ca multe mituri din antichitate sau de 
la diferite popoare, ci au fost compuse pe nesimfite sau de la 
om la om, prin concursul colectiv al tuturora.“ 

Pe langa vechime, Aurel Cosma atribuia mitologiei noastre 
o origine autentic populará, náscutá dintr-un consens colectiv, 
net deosebitá de mitologiile clasice §i de cele mai multe stráine, 
„create de autori cunoscufi ori anonimi“, care „le-au ráspándit 
apoi ca ni§te produse de factura folcloricá.“ 

„Foarte rar - afirma el - intálnim legende care sá fie 
autentice manifestári ale comunitáfii de gandiré, de imaginare 
sau de judecatá“ ale popoarelor stráine. 

Chiar in cazul Bibliei, ale cárei inváfáturi ni le-am insu§it o 
datá cu cre§tinismul direct prin apostoli, el intrevedea, „formule 
noi“, cu «confinut de religie cre§tiná altoite pe vechea structurá 
a credinfelor págáne.“ 

Spre a nu mai vorbi de „completarea golurilor imperceptibile 
§i inexplicabile“ ale legendelor biblice de cátre poporul román, 
cu «fecunda sa imaginafie", ori de cáte ori „setea lui de a pátrunde 
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inmisterul lucrurilor nu gasea suficientá lámurire“; completári 
sau dezvoltári care contrazic nu o data textele Scripturii. 

Semnificativá in acest sens i se párea tenta dualista a 
mitologiei romane - incompatibilá cu insá§i religia creatina, 
monoteísta, ce s-ar datora - dupa únele opinii - influen{elor 
iraniene ale mazdeismului, prin care principiul binelui 
(Dumnezeu) ar fi fost secondat in tot ce face de principiul ráului 
(Satana). Ceea ce unul construia, celálalt vroia sá náruie. 

insá, dupa ce autorul pare a impártá§i intr-o oarecare másurá, 
in primele douá capitole, ideea inráuririi viziunii mitologice a 
poporului román de catre „mazdeismului iranian“, el tiñe sá se 
deta§eze ciar de folclori§tii anteriori, conchizánd, la sfar§itul 
capitolului III: „Gre§it se sustinea de unii cercetátori folclori§ti 
cá ele [miturile románe§ti] ar fi reminiscentele produselor 
literaturii bogomilice, fiindcá originea lor este mult mai veche 
[«de douá orí milenará» afirma in alt loe]. Confuzia provenea 
din faptul cá únele popoare vecine aveau legende cu teme 
similare, iar bogomilismul nu facea decát sá le reinvioreze §i sá 
le ráspándeascá. Un examen aprofundat al evolutiei mitologice 
ar putea aduce dovezi interesante §i originale despre valoarea 
etnicá §i traditionalá a miturilor románe§ti.“ 

Insá cooperarea celor douá principii e un ce de la sine 
inteles, in lógica gándirii fire§ti de oriunde §i de oricánd, cáci 
bínele nu poate exista nicáieri ca atare decát in antitezá cu 
rául, care, de asemenea, nu poate fi inchipuit fará elementul 
de opozitie. 

Biblia insá§i contine perechea opozitorie, dar, e drept, nu 
in scenariul creatiei primordiale, in care Dumnezeu e singura 
autoritate care plánuie§te Universul §i componentele lui, 
constatánd dupá flecare etapá cá „e bine.“ 

inclinám sá credem - dincolo de orice supozitii anterioare - 
cá „dualismul“ a existat de la inceput in mitologia antecesorilor 
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no§tri, fiind profimd incetá(enitá ín perechea „fartate/nefartate“, 
preluatá de Blaga din creaba populará. 

Caracterul specific al mitologiei románe nu numai cá e 
punctat pe parcursul intregii lucrad, dar e insistent subliniat. 
Nu atát din dorin(a personalá a autorului de a o individualiza cu 
orice pre(, ci ca urmare fireascá a inse§i substan(ei legendelor 
mitologice analizate. 

Faptul ü apárea lui Aurel Cosma jr. cu atát mai evident, 
cu cát el nu se limitase la parcurgerea imensei bibliografii pe 
care o indica, ci intreprinsese §i personal numeroase cercetári 
in diverse zone ale (árii, tocmai spre a se elucida asupra unor 
sensuri mai pufin relevate de culegerile anterioare. 1 

Din múltele exemple ce ar putea fi invócate, amintim cáteva 
de-a dreptul revelatorii, in másurá a individualiza net mitologiá 
poporului román in comparare cu restul viziunilor mitologice 
ale celorlalte colectivitáfi umane. 

ín primul ránd, (áranul nostru nu concepea crearea lumii din 
nimic, precum Biblia. Plutind pe apele oceanului primordial, 
Dumnezeu sau divinitáfile mai vechi, din care se presupune 
- in únele zone ale (árii - cá ar proveni (cea dintái divinitate 
atotputemicá fiind Sabaot) ar fi avut nevoie de o „sámán(á de 
pámánt“; in care sens il trimite pe Diavol, cu care ar fi colindat 
peste pustiul apelor - uneori acestea ar fi stat sub adáncurile 
nesfar§ite - sá aducá din afimduri, in numele sáu, o zare de lut. 

íntrucát Potrivnicul nu (ine seama de condifionarea impusá 
de Dumnezeu, pámántul i se irose§te printre degete §i nu rámáne 
decát la a treia incercare - cánd se hotárá§te sá spuná cá nu in 

1. „Aprés d’innombrables investigations et enquétes folkloristiques 
effectuées, de nombreuses années d’affilée, dans diverses régions 
de la Roumanie - seria el in Avant-propos-ul la vol. Mythologie 
Roumaine (1942) -j’ai pu recueillir et sélectionner un riche matériel 
de croyances et de mythes populaires, dont j’ai tiré ensuite un série 
de formules et principes de mythologie Roumaine“ (p.5). Ce pácat 
cá materialul adunat nu a fost salvat nicáieri! 
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numele sáu il aduce - o farámá, din care Dumnezeu facu „o 
scoar(á de pámánt suficientá ca sá se poatá odihni pe ea douá 
fiin{e“, un soi de Ínsula plata. 

Acum intervine poate originalitatea cea mai profunda a 
mitologiei románe§ti din tóate izvodirile similare universale. 

Dorind sá-1 rápuná cu orice pref pe Dumnezeu, spre a 
rámáne el singur stápán pe pámánt, Diavolul il impinge pe 
Dumnezeu, spre a-1 arunca in timpul somnului inspre rásárit. 
Dar pe másurá ce-1 purta in acel sens, pámántul se latea sub ei, 
pentru ca fapta Diavolului sá nu se intámple. Í1 impinge apoi 
spre apus, spre miazánoapte §i miazázi, insá pámántul creóte, in 
forma unei imense cruci, de care Sarsailá se inspáimántá §i fuge. 

Se va spune cá e o influentá cre§tiná. Posibil. Dar crucea 
e unul dintre cele mai vechi simboluri ale lumii §i cre§tinismul 
insu§i a preluat-o spre a putea sugera prin ea dominarea 
intregului univers. 

Originalitatea mitologiei noastre nu se rezumá insá numai 
la cele de mai sus. 

Pámántul plat nu poate incápea peste apele oricát de mari 
ale oceanului primordial §i Dumnezeu nu are nici o solutie, 
páná cánd nu-1 ispite§te, prin intermediul albinei, pe arici, la 
sugestiile cáruia ar fi ináltat muntii §i ar fi adáncit váile. 

De asemenea, pentru a da drumul izvoarelor, el cere ajutorul 
pásárilor, binecuvántándu-le pe cele care il ajutá §i pedepsind 
pe cele care refiizá sá-i sará in ajutor. 

La acestea se adaugá pluralitatea cerurilor §i a pámánturilor 
in suprapuneri succesive, ca in basme, de la ináltimile azurii ale 
impárátiei dumnezeie§ti - la intunecimile tárámului diavolesc. 

Singular e §i motivul Apei Sámbetei, ce ar inconjura de trei 
orí marginile pámántului, despártind lumea aceasta de cealaltá, 
§i coboránd páná la iad, din care cauzá ar fi continuu fierbinte §i 
ar clocoti, incálzitá de focul iadului. ín zadar curg tóate ráurile 
pámántului, cáci „nu reu§esc s-o tempereze“. Cátre ea duc apele 
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curgátoare sufletele morplor. „De aceea - conchidea autorul, 
invocánd o credin{á bucovineaná - §i astázi se mai intálnesc 
tárani care, atunci cánd beau apa, i§i fac mai intái cruce, apoi 
aruncá pufin din ea, ca sá nu inghitá eventual §i sufletele unor 
pácáto§i.“ 

Nemaiintálnitá altundeva ar fi §i „straja ingereascá“, de la 
furcile pámántului - pe care s-ar suspne pámántul - alcátuitá, 
fie din §apte ingerí, fie din patru serafimi cu sábii de foc, pe care 
i-ar fi pus Dumnezeu pentru ca Diavolul §i acolan lui sá nu-i 
inece pe oameni cu pámánt cu tot. „Straja ingerilor - releva Aurel 
Cosma jr. - este o creare originalá a imaginapei románe§ti, cáci 
o idee idéntica nu gásim in nici o mitologie stráiná sau anticá 
- §i alte popoare cuno§teau straja de la coloanele cere§ti orí de 
la arborul cosmic, dar ea nu era indeplinitá de fiin{e divine orí 
de ingerí, ci de mon§tri sau mai cu seamá de un §arpe demonio, 
care ne reaminte§te gestul de pándire al §arpelui de la arborele 
din Paradis.“ 

De fapt, straja celesta a inlocuit, in perioada cre§tinismului, 
fiintele monstruoase págáne din legendele mai vechi, care ar 
roade stálpii de suspnere ai Terrei, respectiv pe scorpie, pe 
zgrippiroaicá, pe luda, diavolul, sau pe cei patru pe§ti gigantici. 

Interesante ni se par, de asemenea, considerapile autorului 
privitoare la insu§irile de fiinpi vie ale pámántului, care §i-ar 
avea „viata sa proprie, ca orice altá fiinpi cu tóate manifestárile 
§i consecintele unui astfel de existente animate“. 

Un cult al pámántului existá, cum bine releva Aurel Cosma, 
§i la alte multe popoare, „dar pupne sunt acelea [religiile §i 
mitologiile] care conpn elemente despre viata §i felul cum 
funcponeazá [se manifestá] pámántul. ín acest domeniu, 
credintele poporului román aduc contribupi §i lámuriri origínale. 41 

E invocatá, de pildá, „groaza“ de care s-ar fi cutremurat 
„Pámántul, auzind cá are obligapa de a hráni tóate vietáple 
care tráiesc pe el“, „iar pe faja lui netedá se ivirá eruptii §i 
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incretiri de spaimá, in forma munfilor §i dealurilor“. El refuzá 
sá-1 hráneascá mai cu seamá pe om, pentru cá dacá i-ar da tóate, 
fará sá munceascá, acesta nu se va mai ingriji de el. 

Din exemplele citate §i din áltele, autorul conchide cá 
„poporul ii atribuie pámántului insu§iri de via(á §i simpri. El 
tráie§te avánd inimá §i sánge... centrul sáu ar tiñe loe de inimá, 
iar apele curgátoare ar fi ca un sánge dátátor de viajá, ce strábate 
trupul fiintei sale.... Ca orice fiin{á ce munce§te, §i pámántul 
are drept laodihná. Ora lui de repaus este amiazul, cánd nimeni 
nu are voie sá se atingá de el, sá-1 sape, sá-1 frámánte sau sá-i 
culeagá roadele.“ 

ín perspectiva acestei adorafii nu-i permis sá fie scuipat, 
sá se dea cu piciorul in el, sá fie injurat sau sá-1 chinuie. De 
aceea olarul, care il arde „i§i Va primi pedeapsa la judecata din 
urmá“, iar cel care i§i construie§te o casá, trebuie sá-i inchine 
jertfe, in alimente, animale vii §i chiar oameni. 

Spre a nu mai in§ira §i alte exemple despre originalitatea 
viziunii mitologice románe§ti din múltele evidenpate de Aurel 
Cosma jr., ne oprim la sfar§itul lumii. 

In genere se cunóse semnele prevestitoare, episoadele 
degradárii morale a lumii cátre sfár§itul existen(ei ei. E cunoscutá 
intronarea stápánirii demonice timp de 30 de ani, se §tie de 
bátália finalá, in care un impárat (in únele variante uria§ul 
impárat Constantin) biruie pe to(i ceilalp impára(i §i incearcá 
sá creeze o nouá lume, dupá cum ne sunt fami liare luptele 
sfinjilor cu Diavolul, care-i ucide, iar din sángele lor se aprinde 
§i arde pámántul. 

Mai pu(in se §tie de readucerea pe lume a blajinilor, prin 
rástumarea pámántului cu susul in jos §i scoaterea lor din 
afunduri la suprafajá §i mai ales de impácarea dintre Dumnezeu 
§i Dracul §i retragerea lor pe Luná. „La terminarea tragediei 
mondiale - noteazá autorul, preluánd informa(ia dupá Tudor 
Pamfile, Sfár§itul lumii - Dumnezeu §i Diavolul i§i vor impáifi 
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intre ei sufletele oamenilor, apoi se vor urca in Luna, pe care 
anume o creaserá dupa chipul §i asemánarea Pámántului, ca sá 
le serveascá drept loe de retragere in urina distrugerii complete 
a lumii.“ 

Sinteza mitológica publicatá de Aurel Cosmajr. insereazáin 
paginile ei - o data cu informaliile extrase din tradilii §i legende 
- §i multa poezie, care a §i fost perceputá ca atare de unii poefi, 
precum Lucían Blaga, de pildá. A se vedea motivul mitic al 
pámántului, inicial stráveziu, prefacut de Dumnezeu in negru 
„ca sá acopere urmele primului omor“. Sau al curcubeului ca 
semn divin, §i mai ales al izvodirii primului om, Adam, ca operá 
supremá de artá a Dumnezeirii: „Atunci se hotári Dumnezeu 
sá-1 zideascá pe om. Fácu scheletul de oase din piatrá §i corpul 
din carne §i lut, apoi ii dádu suflet din duhul sfant, iar gánd 
§i minte din iuteala sau istetimea ingerilor. Ochii omului ii 
compuse din mare, auzul din vánt §i frumusetile trupului din 
soare. in únele regiune se mai adaugá §i alte pár(i constitutive 
ale fiinfei omene§ti, cum ar fi sángele facut din rouá, suflarea 
din vánt, puterea din Sfanta Treime, iar cugetul din nouri unde 
sálá§luiesc ingerii. Dupá alte orafii de nuntá [menite a proslávi 
prin om perfecfiunea diviná] sángele 1-a facut din mare, ochii 
din soare, faja din floare, spráncenele din stele, iar duhul din 
máririle sale.“ 

Mai interesante, insá, ni se par sugestiile pe care comentariile 
sau textele autorului ni le oferá spre a infelege mai bine atát 
mitología avutá la indemáná, cát mai ales mitologia arhaicá 
din care provine. 

Unele deschideri au fost formúlate chiar de autor. De§i, in 
cadrul relatárilor despre izvodirea lui Adam de cátre Dumnezeu, 
Aurel Cosmajr. nu indicá in nici un fel dimensiunile primului 
om, lásánd impresia - care rezultá §i din „iertáciunile“ (oratiile) 
de nuntá - cá ar fi vorba de un stat de om normal, ulterior, in 
capitolul Legende despre Adam, el aratá, pe baza textelor din 
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Tudor Pamfile, Povestea lumii de demult, cá, de fapt, „mo§ 
Adam“ era un uria§. „E1 era o fiintá de staturá giganticá, iar 
capul lui care rámase pe pámánt dupa moartea sa, n-a ajuns sá 
fie putrezit nici pana la venirea lui Hristos, atát de mare §i de 
rezistent era. 

Despre capul lui Adam poporul román cunoa§te numeroase 
legende. El avea proporíii a§a de colosale, incát impáratul 
Alexandru Macedón, cánd a dat peste el, in drumul cuceririlor 
sale, s-a inspáimántat §i a pus o mié de osta§i ca sá care la pietre 
pentru a-i acoperi craniul. Abia dupa trei zile de stráduiníe §i de 
cáráturi de piatrá au reu§it sá-1 acopere, ca sá nu se ingrozeascá 
de márimea lui oastea impáratului.“ 

Pe cale de consecinlá se poate deduce cá §i Eva §i toli copii 
lor erau uria§i, cá, in fond, uria§ii despre care se spune cá ar fi 
populat cándva lumea erau descendenti direcli sau urma§i ai 
primei familii. 

lar atunci cándDumnezeu a hotárát sá distrugá lumea prin 
potop pentru cá se supárase pe uria§i - a se vedea uria§ul care 
il infruntá pe Dumnezeu tinándu-se de torfile cerului, urcat cu 
picioarele pe cate un várf de munte -, pe uria§i vroia sá-i piardá. 

íntrebarea este dacá Noe apartinea tot lumii uria§ilor sau 
fácea parte din lumea nouá, care incepuse sá-i inlocuiascá pe 
cei dintái? 

Lumea aceea a uria§ilor aduce, prin povestirile mitologice, 
aminte probabil de un strat protoistoric, care a fost preluat chiar 
de cre§tinism cu un nimb legendar. 

Din timpuri incá §i mai vechi pare a veni credinla cá, in 
momentul sávár§irii pácatului - a máncárii din pomul oprit - 
„corpurile lor [ale luiAdam §i al Evei] devenirá goale, deoarece 
„coaja de solzi cu care erau acoperip de la facere, s-a desprins 
de pe ei §i a cázut, rámánánd-le doar unghiile de la degete, 
sálvate de Diavol.“ 
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Nu §tim de unde a luat Aurel Cosma informaba c a atare in 
formularea citatá - in Tudor Pamfile e o expresie populará mai 
plástica: „Cum máncá din pomul acela se dejghiocá unghia de 
pe ei §i rámase in peile goale“ - dar ea ne trimite ciar la o lume 
reptiliná, anterioará evului uman. 

Catre acea perioadá - dinozaurianá - ne duc §i legendele 
bucovinene in virtutea cárora párpele ar fi avut inainte de acest 
pácat „picioare §i aripi, zburánd in jurul tronului dumnezeiesc 
aláturi de celelalte pásári preferate“. 

Spre a nu mai vorbi de credinta cá párpele ar reprezenta 
íníelepciunea ultima, cea mai inaltá de pe pámánt. 

Desigur, nu se pot urma pas cu pas, intr-o prezentare oricát 
de extinsá, tóate sugestiile pe care lucrarea a§a de densa a lui 
Aurel Cosma jr. ni le oferá. 

Ea trebuie cititá §i judecatá cu atente, intrucát pune in 
circulare, pe langa interpretan ale autorului plauzibile - ca de 
pildá reconsiderarea vechilor manuscrise care n-ar fi izvoade 
ale legendelor existente in folclor, ci prime culegeri ale acestora 
- numeroase informatii noi, culese direct de la transmitátorii 
traditiilor strávechi. 

In perspectiva interesului trezit de lucrarea rámasá de la 
Aurel Cosma, nu putem decát regreta, inca o data, cá autorul 
n-a mai completat-o cu vol. II §i mai ales cá intreg materialul 
inregistrat in timpul anchetelor personale nu a mai ajuns páná 
la noi. 


I.OPRISAN 




Nota asupra edtyiei 


Consideraíiile dr. Aurel Cosma jr. au fost publícate initial in 
ziarul Dada din Timi§oara, insotite de urmátoarea in§tiintare- 
recomandare, reprodusá §i ín vol. din 1942, Studii de folklor 
románese. „Cercetárea d[omnu]lui Cosma. Incepánd cu 
numárul nostru de azi publicám o serie de articole semnate de 
d[omnu]l Aurel Cosma, vicepre§edintele «Astrei Bánájene», 
care contin rezultatul numeroaselor sale cercetári §i studii de 
folklor din domeniul mitologiei románe§ti. Sunt concretizate 
in mai multe capitole tóate creatiile legendare §i mitologice ale 
poporului nostru, iar diversele credinte poporale despre lume 
sunt judicios incadrate in structura concepíiilor de mitologie 
stráiná, arátándu-se in acela§i timp cát de interesantá §i de 
origínala este contributia spiritului §i traditiei románe§ti in 
aceastá directie. Articolele d[omnu]lui Aurel Cosma despre 
cosmogonía mitológica a poporului nostru sunt cu atát mai 
pretioase, cu cát ele pot fi considérate ca cele dintái studii de 
folklor mitologie románese. Ziarul Dada din Timi§oara, nr. 
158, din 18 iulie 1940.“ 

Dám trimiterile bibliografice exacte, cu titlurile primare ale 
celor 26 de episoade ale serialului Studii de folklor mitologie 
románese. I. Studii defolklor mitologie románese. Introducere, 
Dada, II, nr.158, 18 iulie 1940, p. 2; II. Misterul precosmic in 
miturile románe$ti, Dada, II, nr. 159, 19 iulie 1940, p.2; III. 
Dualismul cosmogonic in miturile románeqti. Dada, II, nr. 160, 

20 iulie 1940, p. 2; IV. Crearea Pámántului, Dada, II, nr.161, 

21 iulie 1940, p. 2, V. Apele Pámántului, Dada, II, nr.162, 24 
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iulie 1940, p.2-3; VI. Legendele §i credin(ele despre intinderea 
pámántului. Dada, II, nr.163, 25 iulie 1940, p.2; VII. Blajinii 
sau fiinfele din lumea subteraná, Dada, II, nr. 164, 26 iulie 
1940, p.2; VIII. Temelia §i arhitedura cósmica in miturile 
poporului nostru. Dada, II, nr.165, 27 iulie 1940, p.2; IX. 
Mitología orogenicá a poporului román. Dada, II, nr.166, 28 
iulie 1940, p.2; X. Legende despre crearea munfilor, Dada, 
II, nr.168, 31 iulie 1940, p.2; XI. Concepta despre via(a §i 
functionarea Pámántului, Dada, II, nr.169, 1 august 1940, p.2; 
XII. Cultul Pámántului in mitología románeascá, Dada, II, 
nr. 171, 3 august 1940, p.2; XIII. Sfárptul lumii. Dada, II, nr. 172, 
4 august 1940, p.2; XIV. Cutremurele de pámánt. Dada, II, 
nr.173, 5 august 1940, p.2; XV. Cum se va produce distrugerea 
lumii. Dada, II, nr.174, 7 august 1940, p.2; XVI. Mituri despre 
originea omeneascá. Dada, II, nr.175, 8 august 1940, p. 2; 
XVII. Originea dualista dupa legendele antropogenice. Dada, 
II, nr.176, 9 august, p.2; XVIII. Cea dintái familie, Dada, II, 
nr. 178, 11 august 1940, p.2; XIX. Legende despre Adam, Dada, 
II, nr.185, 21 august 1940, p.2; XX. Prima moarte omeneascá, 
Dada, II, nr. 186, 22 august 1940, p.2; XXI. Primele vase 
omene$ti, Dada, II, nr.186, 22 august 1940, p.2; XXII. Alte 
vase din primele timpuri ale omenirii. Dada, II, nr.189, 25 
august 1940, p.2; XXIII. Credinte §i mituri despre puterile §i 
actiunile demonice. Dada, II, nr.191, 28 august 1940, p.2-3; 
XXIV. Conceptiilepoporului nostru despre faurirea destinului 
omenesc,Dacia, II,nr.l93,30august 1940,p.2-3 \XXM.Ingerul 
pázitor in miturile §i credinfele poporului román. Dada, II, 
nr.194, 31 august 1940, p.2. 

Intr-o forma aproape idéntica, textul propriu-zis al lucrárii 
a fost publicat integral in vol. Studii de folklor románese. 
Tipografía ziarului „Universal“, Strada Brezoianu, 23-25, 
Bucure§ti, 1942, 146 p., cu menliunea: „In acest volum sunt 
adúnate o serie de studii §i de articole apárute sub forma de 
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foiletoninziarul Dada, délaTimi§oara,incursul lunilor iulie 
§i august 1946. Ele au fost complectate aici cu alte capitole, 
care n-au mai putut fi publícate atunci din cauza evenimentelor 
din Ardeal“. 

„Completárile“ la care se face aluzie sunt cele din capitolele 
XXVI-XXX, incluse direct in volum, fará a mai fi fost publícate 
in ziar. 

Intrucát schimbarea textului apárut in ziar prive§te indeosebi 
denumirea capitolelor §i a subcapitolelor, reproducem §i aici, 
spre comparare, „tabla de materie“ a volumului luat ca text de 
baza: 

„I. Folklorul mitologic románese 

II. Misterul precosmic in miturile románe§ti 

Origihalitatea concepíiilor noastre poporale. - Creatorii 
lumii. - Credinta despre na§terea lui Dumnezeu. - Rolul 
Diavolului. 

III. Dualismul cosmogonicin miturile románe$ti 

IV. Crearea pámántului 

Cánd §i din ce s-a facut pámántul. - Cum s-a zidit lumea. 

- Separarea uscatului de apa. - Pámántul plutitor. 

V. Apele pámántului 

Apele de la marginea pámántului. - Sáparea izvoarelor. 

- Povestea gaitei §i a bufhifei. - Cum s-a gásit apa de báut. - 
Diverse credinle poporale. - Cum s-a facut marea. 

VI. Legende $i credinfe despre intin derea pámántului 
Pámántul este un cerc de luat care plute§te pe márile 

universului. - Centrul, orizontul §i fiindul pámántului. - Straja 
ingereascá de la marginile lui. 

VII. Blajinii sau fiinfele din lumea subteraná 
Originea §i fizionomia Blajinilor. - Legátura dintre oameni 

§i Blajini. Pa§tile Blajinilor. 

VIII. Temelia §i arhitectura cosmicá m miturile 
poporului nostru. 
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Pe ce se reazimá lumea. - Stálpii sau fiircile pámántului. 

- Pe§tii care proptesc suprafaja solului plutitor. - Alte anímale 
sau lucruri pe care se sprijiná lumea. 

IX. Mitología orogenicá a poporului román 

X. Legende despre crearea munfilor 

Diverse mituri. - Rolul albinei §i al ariciului. - Ridicarea 
muntilor de catre ingerí. - Formarea lor in urma potopului. - 
Coaja §i culoarea Pámántului. 

XI. Concepfii despre viafa $i funcfionarea Pámántului 
Poporul nostru crede cá Pámántul este viu §i tráie§te, cá el 

simte §i munce§te ca orice fiinlá care are viajá. - Originalitatea 
acestor crediníe §i mituri. 

XII. Cultul Pámántului in mitología románeascá 

XIII. Sfár$itul lumii 

Ráutatea oamenilor pregáte[§te] 1 prábu§irea mondialá. - 
Semnele prevestitoare ale cataclismului. - Potopul. - Legende 
despre corabia lui Noe. 

XIV. Cutre múrele de pámánt 

Cauzele zguduirilor terestre. - Conseciníele rele §i 
posibilitálile de evitare ale acestor nenorociri. - Fenomene 
astronomice §i atmosferice care prevestesc sfar§itul lumii. - 
Eclípsele §i cómetele. 

XV. Cum se va produce distrugerea lumii 

Sursele mitologice de inspirare apocalíptica. - Etapele 
cataclismelor. Mistuireaprin foc. - Bátália finalá. - Prábu§irea 
stálpilor cosmici. - Na§terea unei alte lumi. 

XVI. Mituri despre originea omeneascá 

Concepta crealiei divine a omului. - Oraliile de la nunlile 
láráne§ti contin crediníe tradiíionale despre faurirea oamenilor. 

- Crearea lui Adam. - Cum a fost ziditá Eva. 

XVII. Originea dualistá dupa legendele antropogenice 
1. ín text: „pregátesc“ ( n.ed .). 
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Conceppa mazdeistá. - Trupul a fost facut de Diavol, 
iar sufletul de Dumnezeu. - Modelarea primului om. - Fiinla 
andrógina a lui Adam. - Femeia este facuta dincoadá de Diavol. 

XVIII. Cea dintái familie 

Raiul §i viaja primilor oameni. - Pácatul strámo§esc. - 
Izgonirea din Paradis. - Cálcarea noilor porunci dumnezeie§ti. 

- Injelegerea lui Adam cu Diavolul. 

XIX. Legende despre Adam 

Cum §i-a vándut Adam sufletul Diavolului. - O veche 
poveste bánájeaná despre stabilirea várstei omene§ti. - Capul 
lui Adam. - Copiii primilor oameni. 

XX. Prima moarte omeneascá 

Ea a fost provocatá de omor. - Cum s-a náscut ideea 
asasinatului. - Originea §i comiterea celei dintái crime. - 
Moartea lui Avel. - Pedeapsa lui Cain. 

XXI. Primele rase omene$ti 

Mituri despre existenja uria§ilor. - Fáptura §i viaja giganjilor. 

- Moartea §i completa lor disparijie. - Lupta uria§ilor cu fórjele 
divine. - Originalitatea legendelor románe§ti. - Asemánári cu 
mitologia clasica. 

XXII. Alte rase din primele timpuri ale lumii 

Legende despre comorile uria§elor. - Cápcáunii. - 
Fizionomia §i traiul lor. - Cuptorul cápcáunilor. - Ei se hrñneau 
din carne de om. - Asemánári cu mitul ciclopului Polifem. - 
Cum au scápat oamenii de urmárirea cápcáunilor. 

XXXIII. Credinfe $i mituri delire puterile §i actiunile 
demonice 

Spiritele rele care zádámicesc na§terea omului. - «Filma» 
zana mla§tinilor báná{ene. - Influenza bogomilismului. - Studiu 
comparativ cu mitologia romaná. 

XXIV. Conceptiile poporului nostru despre fáurirea 
destinului omenesc 
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Soarta omului. - Ursitoarele. - Comparare cu concepta 
romanilor despre «Parce». - Unde §i cum tráiesc Ursitoarele. 

- «Cartea sortii». - Cum se face ursirea destinului. - Credinle 
§i datini. 

XXV. Ingerul pázitor ín miturile $i ere dintele poporului 
nostru 

Ocrotirea omului de duhurile rele. - Persecutiile Diavolului. 

- Schimbarea copiilor. - Combaterea «Vidmelor». - Rolul 
ingerului pázitor. - Cánd §i de ce a instituit Dumnezeu un inger 
pázitor pe lángá flecare cre§tin. 

XXVI. Norocul providencial 

«Norocul» §i «Partea». - Legende despre existenta lor. - 
párpele casei. - Talismanele. 

XXVII. Demonul nenorocirii. 

XXVIII. Tutunul, iarba Diavolului 

Diverse numiri: «buruiana dracului» sau «iarba iadului». 

- Cruciada antinicotiná a cálugárilor. - Originea tutunului. - 
«Mama dracului» §i «cádelnita diavolului». - «Pafa», zeita 
tutunului. 

XXIX. Bolile dupa credintele poporului 

Medicina babelor. - Epilepsia, ciuma §i holera. - 
Personificarea bolilor. 

XXX. Du$manii supranaturali ai omului 
Bibliografie“ 

Tot in 1942 apare §i versiunea ífancezá a lucrárii, cu titjul 
mai adecvat: Mythologie Roumaine , semnatá: „Aurel Cosma, 
docteur de 1’ Université de Paris“, Bucarest, Imprimerie du 
Journal Universul, Rué Brezoianu, No 23-25, 1942, 156 p. 
(BAR: II 186943). 

Dupá cum rezultá din sumarul pe care-1 reproducem mai 
jos, traducerea ífancezá urmeazá cu fidelitate textul volumului 
Studii de folklor románese. 
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„Table des matieres 

Avant-propos 

Introduction 

TITRE I-er 

La création du monde 

CHAPITRE I-er 
Les créateurs de la ierre 

I- ére Section. La naissance de Dieu 

II- éme Section. Le Diable 

III- éme Section. Le dualisme de la création 

IV- éme Section. La matiére 

- CHAPITRE II 

La formation de la ierre 

I- ére Section. La séparation des eaux et de la terre 

§. 1. La terre flottante 

§. 2. Les eaux au bord de la terre 

§. 3. Le creusement des sources 

Le conte du geai. - La paresse du hibou. 

L’eau potable. - L’activité du rouge-george 
La contribution de Saint Basile. - Autre croyances. 
§. 4. Comment fut crée la mer 

II- éme Section. L’étendue de la terre 

§. 1. Le centre de la terre 

§. 2. L’horizon 

§. 3. La garde des anges 

III- éme Section. Le fond de la terre 

IV- éme Section. Les «Blajini» ou étres du monde souterrain 
§. 1. L’origine des «Blajini» 

§. 2. La physionomie et la vie des «Blajini» 

§. 3. La liaison entre les hommes et les «Blajini» 

§.4. Les Paques des «Blajini» 
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V- éme Section. Les points d’appui de la terre 

§. 1. Les pylónes ou fourches de la terre 

§.2. Poissons soutenant la terre 

§. 3. Autres animaux ou choses soutenant la terre 

VI- éme Section. La formation des monts 
§. 1. Les mythes d’origine mazdéiste 

§. 2. La formation des monts á l’époque de la création 
§. 3. La collaboration du hérisson et de l’abeille 
§. 4. Création des monts par les anges déchus 
§. 5. A la suite du déluge 
§. 6. Au temps de Jésus Christ 
VTI-éme Section. La croüte et la couleur de la terre 

CHAPITREIII 

La vie déla terre 

I- ére Section. Le cuite de la terre 

II- éme Section. La terre est vivante 

CHAPITRE IV 

La fin du monde 

I- ére Section. Les signes précurseurs 

§. 1. Le déluge 

§. 2. Les tremblements de terre 
§. 3. Autres phénoménes 

Phénoménes astronomique ou atmosphériques. - Les 
éclipses. - Les cométes. - L’arc-en-ciel. 

II- éme Section. Comment se produira la destruction 

§. 1. Les étapes du cataclysme 
§. 2. La destruction par le feu 
§. 3. Labataille finale 

§.4. L’effondrement des pylónes du monde 

III- éme Section. La naissance d’un autre monde 
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TITRE II 


Les hommes 


CHAPITRE I-er 
Histoire de l ’origine humaine 

I- ére Section. Lá création divine de l’homme 

§. 1. Adam 
§. 2. Éve 

II- éme Section. L’origine dualiste 

§. 1. Le premier homme 
§. 2. La femme 

III- éme Section. La premiére famille 
§. 1. Le péché originel 

§.2. Aprés 1’expulsión du paradis 
§. 3. Adam vend son ame au Diable 
§. 4. La détermination de l’áge 
§. 5. La tete d’Adam 
§. 6. Les enfants d’Adam 
§. 7. La mort d’Abel 
§. 8. La punition de Cain 

CHAPITRE II 

Les premieres races humaines 

I- ére Section. Les Géants 

§. 1. Leur étre et leur vie 
§. 2. La disparition des Géants 
§. 3. Les trésors des Géants 

II- éme Section. Les Ogres 

CHAPITRE III 

La vie de l’homme 

I-ére Section. La naissance et le destin de l’homme 
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§. 1. L’action démoniaque á la naissance 
§. 2. La détermination du destín 
II-éme Section. La voie de la vie 

§. 1. Les démons qui échangent les enfants 

§.2. L’ange gardien 

§. 3. La chance providentielle 

§. 4. Le démon de la misére 

§. 5. Le tabac, plante du diable 

§. 6. Les maladies 

§. 7. Les ennemis sumaturels de 1’homme 
Bibliographie“ 

Noi, fa{a de textele din vol. Studii defolklor románese, sunt 
doar Avant-propos-ul §i Les Hommes (introducerea la Htlul II), 
pe care le dám direct in francezá, pentru ca speciali§tii interesad 
sá le aibá in vedere: 


„Avant-propos 

Aprés d’innombrables investigations et enquétes folkloris- 
tiques effectuées, de nombreuses années d’affilée, dans diverses 
régions de la Roumanie, j’ai pu recueillir et sélectionner un 
riche matériel de croyances et de mythes populaires, dont j’ai 
tiré ensuite une série de formule et principes de mythologie 
roumaine. 

Consultant en méme temps les résultats obtenus par les 
plus importants folkloristes du peuple roumain ainsi que leurs 
travaux ou études publiés par l’Académie Roumaine ou chez 
d’autres éditeurs, je les ai coordonnés avec le matérial que 
j’avais recueilli moi-méme etj’ai tenté ainsi de donner corps á 
une synthése de mythologie roumaine. 

Je n’ai pas négligé non plus les comparaisons avec les 
mythologies des peuples de l’antiquité et des peuples étrangers, 
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mettant en évidence les parties originales et spécifiques de la 
mythologie roumaine. 

Je dois reconnaitre que ce travail ne fut guére facile vu 
que, jusqu’á nos jours, rien n’a pour ainsi dire été dit au sujet 
d’une mythologie roumaine, dont l’existence était du reste 
presque ignorée. 

II est inconstestable que beaucoup de choses intéressantes 
furent écrites au sujet des admirables légendes et des croyances 
populaires si variées des Roumains, maisjusqu’áprésent rien 
n’a encore été publié pour en élever les parties essentielles au 
rang de mythologie. 

II va de soi que je n’ai ni l’intention ni la prétention de 
faire de mes travaux une oeuvre de spécialité et quéje ne veux 
pas formuler ici les dogmes d’une étude de mythologie rou¬ 
maine. J’ai simplement voulu mettre en évidence que le peuple 
roumain aussi a sa mythologie propré. J’ai voulu montrer que 
chez les Roumains également l’on trouve de fécondes sources 
de folklore et de mythes ancestraux plus intéressants et plus 
originaux que chez de nombreux autres peuples, et dont on peut 
tirer de riches chapitres de mythologie roumaine. Publiant cet 
ouvrage, j’ai done voulu présenter, en une forme synthétique, 
uniquement les formules et les principes de cette mythologie, 
laissant á d’autres la charge de créer une véritable oeuvre de 
mythologie roumaine. 

J’ai réparti le matériel mythologique recueilli et étudié en 
deux volumes. 

Dans le premier, je me suis occupé du monde terestre, 
y encadrant aussi la cosmogonie du peuple roumain. C’est 
pourquoi l’on trouvera dans les pages de ce livre un exposé des 
mythes se rapportant á la créations du monde et des hommes 
ainsi que de ceux relatifs á leur vie et á leurs manifestations. 

Dans le second volume je donnerai une synthése de la 
mythologie céleste, c’est á dire, de toutes les croyances relatives 
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á la création du ciel et aux phénoménes atmosphériques, et je 
présenterai enmémetemps des principes d’astrologie populaire 
roumaine, comprenant surtout des légendes sur le soleil, la lune 
et les étoiles. Je chercherai á mettre en évidence les parties inté- 
ressantes et originales de la mythologie des astres, et celles des 
croyances sur climat et le temps. Dans le cadre de cet examen 
des mythes concemant le ciel, je traiterai aussi des phénoménes 
atmosphériques, plus particuliérement du vent, des nuages, de 
la pluie, des éclairs, du tonnerre et de 1’arc-en-ciel, exposant 
les diverses personnifications ou incamations mythologiques 
coques par le peuple roumain. En dehors des zodiaques et des 
calendriers rustiques, je grouperai ensuite, en un chapitre spé- 
cial, les croyances des milieux ruraux sur les saisons, exposant 
aussi la fa?on dont les vieux paysans expliquent la sécheresse, 
la gréle, la rosée, la brume et la neige. 

La partie comprenant l’étude sur la mort, nous ouvrira la 
voie au labyrinthe des croyances mystiques du peuple roumain 
sur les esprits, sur le paradis et sur l’enfer, mais surtout sur le 
Jugement Demier qui s’effectue selon une procédure extré- 
mement intéressante et origínale, ainsi que sur les „douanes 
célestes“ (vámile vázduhului) par oü doivent passer les ames 
aprés avoir quitté leur enveloppe terrestre. 

Une simple énumération de quelques thémes, comme nous 
venons de le faire ci-dessus, ne peut présenter de fa 9 on suffi- 
sante l’image du cadre mythologique plutót complexe dont 
s’enorgueillit le peuple roumain. Ces thémes sont si vastes et si 
admirables que chacun d’entre eux pourrait constituer le sujet 
d’une étude separée et approfondie. 

C’est pourquoi mon ouvrage ne doit étre considéré que 
comme une présentation synthétique ayant pour but de servir 
de bréviaire á ceux qui s’intéresseraient aux aspects et aux 
problémes de la mythologie roumaine. 


L’AUTEUR* 
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„TITRE n 
Les Hommes 

On trouve, chez preseque tous les peuples de la terre, des 
mythes concemant 1’origine de l’humanité et de la vie de nos 
ancétres, mais sous des formes entiérement différentes des idées 
qui donnérent naissance aux légendes roumaines concemant la 
création de l’homme et des races primitives. 

Dans la mythologie étrangére, nous rencontrons les thémes 
les plus variés et les plus étranges, préconisant la naissance de 
l’homme de divers animaux ou plantes, surtout d’arbres anthro- 
pogéniques, ou de certains fruits. II existe aussi des légendes qui 
soutienent que les premiers hommes fiirent des descendants de 
Dieu ou méme des divinités transformées en entres terrestres. 

Les littératures des autres sont fort riches en de telles fan- 
taisies. Mais elles n’ont pour ainsi dire ríen de commun avec les 
conceptions des mythes roumains. C’est pourquoi nous ne nous 
en occuperons que lá oü elles présenteront certaines analogies 
ou certains liens entre eux et les créations de notre peuple. 

In anii 1942-1943, dr. Aurel Cosmajr. imparte lucrareain 
trei secfiuni cu titluri distincte, pe care le publica separat, tot la 
Tipografía Universul, probabil impreuná cu ziarul. 

Astfel, capitolele I-XV, reapar sub titlul Cosmogonía 
poporului román, semnatá: „dr. Aurel Cosma, Tipografía ziarului 
«Universul», Strada Brezoianu, 23-25, Bucure§ti, 1942“, 80 p., 
cu urmátorul sumar: 

Jntroducere 

Facerea lumii in mitología romana 

Cap. I. Creatorii pámántului 

Sec. I. Na§terea lui Dumnezeu 

Sec. II. Diavolul 




30 


Aurel Cosma jr. 


Sec. III. Dualismul creafiei 
Sec. IV. Cánd §i din ce s-a facut pámántul 
Cap. II. Cum s-a creat pámántul 

Sec. I. Separarea uscatului de apa 
§. 1. Pámántul plutitor 
§.2. Apele de la marginea pámántului 
§. 3. Sáparea izvoarelor 
§. 4. Cum s-a facut marea 
Sec. II. íntinderea pámántului 
§. 1. Centrul pámántului 
§. 2. Orizontul 
§. 3. Straja ingerilor 
Sec. III. Fundul pámántului 
Sec. IV. Blajinii sau fiinfele din lumea subteraná 
§. 1. Originea Blajinilor 
§.2. Fizionomia §i viafa lor 
§. 3. Legátura dintre oameni §i Blajini 
§. 4. Pa§tile Blajinilor 
Sec. V. Reazámul pámántului 

§. 1. Stálpii sau furcile pámántului 
§.2. Pe§tii care proptesc pámántul 
§. 3. Alte anímale sau lucruri pe care se sprijine§te lumea 
Sec. VI. Ridicarea munfilor 

§. 1. Mituri de origine mazdeistá 
§. 2. Formarea munfilor in época creafiei 
§. 3. Colaborarea ariciului §i a albinei 
§.4. Ridicarea lor de cátre ingerí i cázufi 
§. 5. ín urma potopului mondial 
§. 6. Pe vremea lui Hristos 
Sec. VII. Coaja §i culoarea pámántului 
Cap. III. Viafa pámántului 
Sec. I. Cultul pámántului 
Sec. II. Pámántul este viu §i tráie§te 




MITOLOGIA ROMANA 


31 


Cap. IV. Sfárqitul lumü 

Sec. I. Semnele prevestitoare 
§. 1. Potopul 

§.2. Cutremurul de pámánt 
§. 3. Alte fenomene 

Fenomene astronomice sau atmosferice. Eclípsele, 
cómetele §i curcubeul 
Sec. II. Cum se va produce distrugerea 
§. 1. Etapele cataclismelor 
§. 2. Mistuirea focului 
§. 3. Bátália finalá 
§. 4. Prabu§irea stálpilor mondiali 
Sec. III. Na§terea unei ale lumi 
Bibliogrqfte lí 

Capitolele XVI-XXII sunt retipárite sub titlul Originea 
omenirii. Legende §i mituri, semnat„dr. AurelCosma, Tipografía 
«Universul» Societate Anónima, Strada Brezoianu, nr.23-25, 
Bucure§ti, 1942“, 52 p. (BAR II 185802), cf. urmátoarei „table 
de materii“: 

Jntroducere 

CAPITOLUL I 

Istoria originii omeneqti 

Secfía I. Creaba divina a omului 
§. 1. Adam 
§. 2. Eva 

Secfía II. Originea dualista 
§. 1. Primul om 
§. 2. Femeia 

Secfía III. Cea dintái familie 
§. 1. Pácatul strámo§esc 
§. 2. Dupa izgonirea din rai 
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§. 3. Adam i§i vinde sufletul Diavolului 
§. 4. Stabilirea anilor de várstá 
§. 5. Capul lui Adam 
§. 6. Copiii lui Adam 
§. 7. Moartea lui Avel 
§.8. Pedeapsa lui Cain 

CAPITOLUL II 

Primele rase omene§ti 
Secjia I. Uria§ii 

§. 1. Fáptura §i viaja lor 
§.2. Disparijia lor 
§. 3. Comorile uria§ilor 
Secjia II. Cápcáunii 
Bibliografie“ 

Ultima parte, capitoleleXXIII-XXX, se retipáre§te cu titlul 
Lumea spiritelor. Din credin(elepoporului román, semnat: „dr. 
Aurel Cosma, tipografía «Universul» Societate Anónima, str. 
Brezoianu, nr.23-25, Bucure§ti, 1943“, 50 p. (BAR: II 185830), 
cu urmátorul „cuprins“: 

Jntroducere 

For(ele supranaturale care prezideazá la na§terea omului 
§i la faurirea destinului sáu 
CAPITOL ULI - Naciere a omului 
Sec. I. Acfiunea demonicá la na§tere 
Sec. II. Faurirea destinului 

Spiritele bune §i rele care il insólese pe om de-a lungul vie(ii 
sale 

CAPITOLUL II - Drumul vietii omului 
Sec. I. Demonii care schimbá copiii 
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Sec. II. Ingerul pázitor 

Sec. III. Norocul providential 

Sec. IV. Demonul nenorocirii 

Sec. V. Tutunul. Legende despre iarba iadului §i despre 
mama dracului 

Sec. VI. Boalele 

Sec. VII. Du§manii supranaturali ai omului 

Bibliografié í 

Modificadle de amánunt - pentru a da celor trei párfi aparenta 
individualitátii tratárii temelor mentionate in respectivele volume 
- sunt neesentiale. 

Reunindu-le in una §i aceea§i lucrare, era firesc sá luám 
ca text de baza textul din 1942, care a crescut organic conform 
viziunii speciale a autorului despre mitologia románeascá. 

Dar, spre a nu se face confuzii cu mitologia lui Tudor 
Pamfile {Mitología poporului román), cu lucrarea lui Marcel 
Olinescu {Mitologie románeascá) §i cu sinteza lui Romulus 
Vulcánescu {Mitologie románá), am intitulat-o Mitologia 
románá, cu subtitlul Cosmogonía románá. Originea omenirii. 
Lumea spiritelor, cf. celor trei volume in care a fost impártitá 
chiar de autor in 1942. 

Speram ca cititorii sá afle in interpretarea dr. Aurel Cosma 
noi deschideri catre intelegerea mai profunda a acestui strávechi 
tezaur naponal de mituri cosmice §i sá-i intrevadá mai bine 
originalitatea. 


I.OPRI§AN 
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MITOLOGIA ROMÁNÁ 



[I.Cosmogonia] 


I.Folclorul mitologic románese 


Bogaba spiritualá a poporului román a fost o sursá inepuiza- 
bilá de minunate creafii legendare §i mitologice, care prin valoa- 
rea lor de gandiré §i de exprimare depá§eau adesea proporfiile de 
concep^ie ale multor opere de factura literará. Produsele geniului 
popular cuprind un domeniu vast §i variat, intálnindu-le in tóate 
ramurile de activitate §i de via|á ale páturei |áráne§ti. 

La noi legendele §i credinfele despre lume au pomit din 
fondul colectiv al imaginajiei §i judecáfii poporului, fiind pro- 
duse din timpuri imemoriale §i pástrate ca o comoará étnica §i 
sufleteascá. Uniformitatea lor de compozi|ie §i conservarea lor 
pe tóate meleagurile locuite de románi este o dovadá nu numai 
pentru unitatea de tradifii a neamului nostru, care nu putea fi 
zdnmcinatá de invaziuni seculare §i de domina|iuni stráine, dar 
in acela§i timp §i o proba cá aceste mituri i§i aveau originea lor 
mult inaintea injghebárii vie^ii románe§ti. Subiectele pretutindeni 
sunt acelea§i, doar expunerea lor prezintá variante dupa regiuni, 
ceea ce confirma cá ele s-au náscut dintr-un fond común §i cá 
numai evolufia lor in medii de izolári naponale le-a dat infloriri 
de expresii lócale. 

Legendele §i credinfele poporului nostru nici nu puteau 
fi create numai intr-o anumitá provincie §i apoi ráspándite, 
fiindeá de la inceput §i páná la unirea din 1918 románii erau 
condamna|i de vitregia destinului istoric sá tráiascá despár|i|i §i 
astfel n-aveau posibilitatea de a duce o viafá de tradijii in común. 

Iatá de ce datinele §i miturile románe§ti, prin aspectul lor 
unitar, ne aratá in mod evident cá vechimea lor se confundá cu 
trecutul etnic, care se pierde in adáncimea existenfei noastre de 



38 Aurel Cosma jr. 

douá ori milenará §i in profiinzimea unor tradipi de peste patru 
mii de ani pe acest pámánt al Romániei de azi. 

Prinunnare, mitología romana poartá pecetea creapei colec- 
tive §i este rezultanta fuziunii formelor etnice cu cele transmise 
din perioadele protoistorice. 

Aci gásim prima §i fundaméntala deosebire intre mitología 
noastrá §i cea stráiná. 

La celelalte popoare sau la cele antice mitología nu are 
aceea§i concepfie de prezentare. De obicei miturile lor erau 
create de autori cunoscup ori anonimi, care le ráspándeau apoi 
ca ni§te produse de factura populará. Foarte rar intálnim legende 
care sá fie autentice manifestári ale comunitápi de gandiré, 
de imaginare sau de judecatá. Astfel se explica de multe ori 
§i latura §tiinpficá a mitologiei stráine, care variazá ín spapu 
§i timp dupa grádele de civilizape ale popoarelor respective. 

Poporul román §i-a tras izvoare de credinje din Biblie §i 
din invájáturile Bisericii, iar acolo, unde setea luí de a pátrunde 
tot misterul lucrurilor nu gasea suficientá lámurire, a cáutat cu 
ajutorul fecundei sale imaginapi sá completeze golurile imper- 
ceptibile §i inexplicabile. 

Prin legende a ajuns sá-§i facá o icoaná mai animatá despre 
oránduirea lumii. Construcpa acestor legende se intemeiazá pe 
suportul informapilor biblice, cu care se armonizeazá §i se inte- 
greazá. Aceste mituri ínsá nu sunt decát adaptári de forme noi, 
cu conpnut de religie cre§tiná, pe vechea structurá a credinjelor 
págáne. De aceea, de multe ori vedem in mitología románá un 
amestec de reminiscenje págáne cu invájáturile cre§tine. Cele 
douá principii, a] ,,binelui“ creator de lume §i al „ráului“ dis- 
trugátor de operá diviná, care erau elementele constitutive ale 
mazdeismului iranian, se gásescinnenumárate mituri romanead. 

Pe fimdamentul acestui cult mo§tenit de la daci, s-au dez- 
voltat §i s-au inchegat scheletele de arhitecturá spiritualá ale 
credintelor strámo§e§ti, care ímbrácará mai tárziu fórmele 
cre§tinismului §i primirá transformári díctate de inspirapile 
biblice. 




II.Misterul precosmic in miturile románesti 


Oríginalitatea concepfiilor noastre poporale. - Creatorii 
lumii. - Credinfe despre naqterea lui Dumnezeu. -Rolul 
Diavolului. 

Pupne sunt mitologiile care cauta sá explice misterul lumii 
dinaintea creafiei, fiindcá nu se gásesc in sprijinul unor astfel 
de teze indicii de ordin cosmogonic. Miturile antice sau legen- 
dele altor popoare, in marea lor parte, se rezuma la ínfap§area 
viefii zeilor §i la interpretarea manifestárilor de legáturá intre 
puterile divine sau supranaturale §i intre oamenii de pe pámant. 
Nicáieri insá nu se pomene§te despre ceea ce existase inaintea 
formafiunilor terestre. Totul ce se spune, se bazeazá pe ipoteza 
haosului primordial ori a nemárginitului ocean, pierdut in obscu- 
ritatea universului de substanjá acvaticá. Mitología romana ne 
oferá in schimb únele exemple sugestive din acest domeniu al 
mi§cárilor antecosmice. Sursa lor de inspirare nu poate fi insá 
precizatá. Ea i§i are concepta inifialá probabil in dogma doc- 
trinei mazdeiste, lásatá de poporul dac ca o mo§tenire spiritualá 
urma§ilor sai. Miturile romanead - despre ínceputul lumii §i 
despre creatorii pámántului au evoluat in cadrul structural al 
dualismului mazdeist §i au trecut de-a lungul vremilor prin 
nesfár^ita gama de transformári, pana au ajuns la modelarea 
expresiunilor de azi. 

ín general se crede cá pámántul ar fi opera comuna a lui 
Dumnezeu §i a Diavolului. Pe aceastá tema s-au brodat o serie 
de povestiri. De alta parte se mai spune, cá Dumnezeu ar fi fácut 



40 


Aurel Cosmajr. 


lumea cu concursul unor anímale, in ciuda Satanei, careumbla 
sá distrugá infaptuirea divina. Oricum ar fi, aceste credinfe 
populare implicau fiinfarea prealabilá a creatorilor, precum §i 
existenfa unor materii, cáci in miturile románe§ti nu intálnim 
ideea creafiei din nimica. 

Sá vedem cum lámuresc legendele na§terea lui Dumnezeu 
§i origineaDiavolului, precum §i traiul lor din era premergátoare 
formárii pámántului. 

Poporul §tie cá lumea a facut-o Dumnezeu. Dar pe el cine 
1-a facut? Probabil un alt Dumnezeu, mai vechi, - ráspund 
únele credinje, care cauta sá explice originea divinitájilor prin 
preconizarea unei serii ascendente de creatori. In Oltenia, de 
exemplu, se povestea cá primul Dumnezeu era Sabaot, cáruia íi 
urma Amon, apoi Apolon, dupá aceea Dumnezeul biblic care a 
facut lumea §i in sfár§it fiul sáu, Iisus Hristos care ne stápáne§te 
astázi. Dupá credinfa olteaná, Sabaot se i vise la suprafafa apelor 
primordiale inálfándu-se pe o frunzá de nufar. Odatá cu na§terea 
celui mai vechi Dumnezeu se ridicase §i soarele, ímprá§tiind 
luminá §i dezvelind bolta cereascá din íntunecimea inipalá. Din 
cauza nebulozitáfii primitive nu se putuse deslucí insá dacá in 
afará de masa oceanicá nu existaserá §i alte lucruri. Desigur cá 
Sabaot í§i avusese fiinfa diviná ínaintea ie§irii sale din universul 
lichid, pe care íl despárfise ca sá-§i ínceapá opera de creafie. 

ín Bucovina se poveste§te cá Dumnezeu s-a náscut dintr- 
un vártej de spumá care se formase §i se ridicase din marea 
primordialá. Din acela§i vártej a impletit apoi Dumnezeu razele 
de luminá, ca sá risipeascá negura ce stápánea taina precosmicá. 

ín multe párfi s-au pástrat legende care íl infafi§au pe Dum¬ 
nezeu ca pe un duh ce plutea in chip de porumbel in spafiul 
universal. Dupá aceste mituri, divinitatea, intruchipatá in trup 
de porumbel, zbura in atmosfera ce cuprindea oceanul, iar 
Diavolul státea ascuns ín fimdul apei. 
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ínainte de zidirea pámántului, dupa multe credinfe populare, 
nu era decát o mare nelimitatá pe care umblau ín lung p ín lat 
Dumnezeu p Diavolul, singurele fiinje care existau ín era aceea. 
In aceste credinje intálnim ca idee de baza principiul dualist al 
religiei iraniene, care a trecut ín mitologiile multor popoare, 
dar mai ales la acelea care ip aveau surse de tradipi comune. 

In general, legendele románepi suspn cá Diavolul p top 
slujitorii sai au fost la ínceput ingerí, iar dupa ce pácátuirá fafá 
de Dumnezeu, acesta ii izgoni din cer, lásándu-i sá cada pana 
in adáncimile lumii, unde se transformará ín draci p ip facurá 
impárápa iadului. Tema aceasta, pe care imaginea poporului 
a brodat atátea variante, se aflá p ín credinjele altor popoare, 
indeosebi ín miturile bulgare. Printre íngerii lui Dumnezeu 
erau p cápva de rang superior, a§a-numipi arhangheli, care 
serveau ca sfetnici in jurul tronului divin. Unul dintre acepi 
arhangheli, Lucifer, se rázvráti impotriva Stápánului ceresc 
p aduna mai mulp ingerí ca sa-i ajute in planurile sale de a 
cuceri domnia peste tóate lucrurile vázute p nevázute. Cánd 
se pregátea Lucifer sá dea lovitura finalá, Dumnezeu deschise 
cerní, iar íngerii rái íncepurá sá cadá. Prábuprea lor a fost opritá 
de arhanghelul Gavril, care, temándu-se ca sá nu se dejarte 
raiul, printr-un semn de binecu van tare inchise cerní p íi fixá pe 
íngerii izgonip in locurile unde se aflau ín clipa aceea. Astfel au 
rámas mulp din ei in vázduh, alpi pe pámánt, dar majoritatea 
lor ajunserá deja ín fiindul iadului ca sá-1 serveascá pe Luci¬ 
fer, care se transformase in Diavol, in timp ce restul ingeritor 
cázup devenirá draci. Cei din iad se organizará pentru a chinui 
sufletele oamenilor pácátop, cei rámap pe pámánt se apucará 
sá invrájbeascá lumea p sá-i indemne pe oameni la pácate, iar 
cei fixap in vázduh instituirá a§a-zisele vámi pentru sufletele 
morplor cu ajutorul cárora sá opreascá ínáparea lor spre raiul 
ceresc. Astfel crezu Diavolul ca va putea ajunge la stápánirea 
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lumii. De aceea dádu apoi Dumnezeu cate un inger pázitor pe 
langa flecare om. 

Subiectul acesta íl gásim sub diverse forme ín miturile din 
Transilvania, Oltenia, Bucovina §i in alte regiuni. 

O poveste din Transilvania completeazá aceastá tema cu o 
parte introductiva privitoare la pácatul de care se facuse vinovat 
Diavolul. In vremea aceea, cánd Dumnezeu cobori din cer ca sá 
faca lumea, il lasa pe Diavol, care íi fusese pana atunci o slugá 
credincioasá, ca sá aibá grijá de palatul sáu celest. In timpul celor 
§apte zile cát a fost Dumnezeu pe pámánt, Diavolul a pátruns in 
odáile oprite ale palatului ca sá vadá secretele Stápánului sáu. 
Intr-una din ele gási cartea injelepciunii divine, care íl tentá §i 
íi provocá pofla de márire. In aviditatea lui de a invája cát de 
iute misterul puterii dumnezeie§ti, se apucá sá o citeascá, iar 
cuprinsul ei íl pasiona a§a de mult, incát nu-§i dádu seama cá 
trecurá cele §apte zile de absenfá ale Domnului. Cánd íu prins 
ín flagrantá nesupunere, Dumnezeu íl izgoni din cer. 

In legáturá cu pedepsirea Diavolului §i a íngerilor rái s-au 
creat o muljime de legende care se mai aud §i astázi ín diferitele 
párji ale járii. In únele din ele i se acordá un rol deosebit Sfan- 
tului Ilie, pe care Dumnezeu íl pusese mai mare peste tunurile 
cerului ca sá tragá cu ele in diavoli, cánd ace§tia ar cáuta sá se 
ridice din nou spre ímpárápa diviná. De aceea, cánd diavolii 
mi§cá nourii §i vánturile, ca sá se sprijineascá in drumul lor de 
reínáljare, Sfantul Ilie descarcá íulgerele §i íi doboará iará§i 
ín adáncurile unde fíiseserá osándip sá stea de la cáderea lor. 

Din grupul aCestor mituri putem desprinde originéa diavo- 
lilor, care erau la ínceput ingerí, apoi decáderea lor din cauza 
pácátuirii, §i ín sfár§it zadamica lor tentativá de a fi reprimip 
in sánul ímpárátiei cere§ti, cáci íulgerele vázduhului au grijá 
sá-i jintuiascá ín locurile unde se fixaserá in clipa prábu§irii. 

In mitología románá nu-1 gásim pe diavol ca fauritor al 
lumii, ci numai ca slujitor al lui Dumnezeu la aceastá operá. 
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Multe legende románe§ti íl aratá pe Dumnezeu ca unic 
creator al lumii, áltele ín schimb ne povestesc cá pámántul a 
fost facut de Dumnezeu ín colaborare cu Diavolul sau cu con- 
cursul diferitelor anímale. Dualismul divino-diavolic al operei 
de creape are ín mitología romana variante mult mai bógate 
§i mai sugestive decát ín mitologiile altor popoare care s-au 
inspirat din acela§i principiu mazdeist. lar imaginarea unor 
anímale, indeosebi a pásárilor, ca slujitoare ale lui Dumnezeu 
la desávár§irea §i la perfecponarea zidirii lumii, dauun specific 
original elementelor noastre legendare. 





III.Dualismul cosmogonic in miturile románesti 


Majoritatea miturilor románesti susfin cá pámántul a fost 
modelat de Dumnezeu dintr-o bucatá de lut pe care o scosese 
Diavolul din fundid apelor la,ordinul §i in numele sáu. Vázánd 
apoi Diavolul minunata opera creatá de Dumnezeu, a inceput 
sá-1 du§máneascá §i sá incerce distrugerea creafiei divine. Aces- 
tea sunt ideile de baza ale dualismului pe care se sprij inerte 
compozifia mitologiei noastre cosmogonice. 

In cele mai multe provincii povestirile au aceea§i tema, 
numai expunerea §i forma lor prezintá o serie nesfar§itá de 
variante. De aceea nu voi da aici decát o sintezá a elementelor 
care formeazá miezul acestor legende. 

La ínceputul inceputurilor Dumnezeu §i Diavolul tráiau 
in raporturi bune. Ei umblau pe marea primitiva §i se sfatuiau 
cum sá fáureascá lumea. Dupa multe rátáciri se obosirá §i voirá 
sá se odihneascá, dar n-aveau unde, fiindcá toatá suprafafa pe 
care státeau era lichidá. Atunci íl trimise Dumnezeu pe Diavol 
in adáncimile oceanului sá-i aducá de acolo o maná de nisip 
sau de lut, ca sá facá din ele un a§temut plutitor pe care sá se 
culce amándoi. íi dádu insá ordin ca sá scoatá aceastá materie in 
numele sáu divin.-Diavolul coborí, dar in mintea lui vicleaná se 
gándi cá ar putea sá-1 in§ele pe Dumnezeu luánd nisipul pentru 
scopurile sale proprii. Crezu cá astfel opera ce va fi creatá de 
Dumnezeu, fiind fácutá din materie adusá in numele sáu de 
Diavol, va ajunge sub stápánirea sa. Dumnezeu vázu intenfia 
§i dispuse ca lutul finut in mana Satanei sá fie spálat in apá 
páná iese la suprafajá. Cánd Diavolul se prezentá in faja lui cu 
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mana goalá, Dumnezeu ii ordoná sá meargá a doua oará dupa 
sámánfa de pámánt §i sá o aducá in numele sáu, ca sá creascá 
din ea operá diviná. Diavolul insá a persistat in planurile sale, 
dar zadamic se trudea, cáci páná ce nu scoase lutul in numele 
lui Dumnezeu, nu reu§i sá ajungá cu el la suprafafá. Din acest 
lut fácu Dumnezeu o scoarfá de pámánt in márime suficientá 
ca sá poatá odihni pe ea douá fiinfe. Suflá duh divin asupra 
lutului, care cre§tea ca prin minune, apoi ii spuse Diavolului sá 
se culce, cáci a doua zi i§i va continua creafia lárgind pámántul 
§i zidind lumea prin binecuvántarea sa dumnezeiascá. Diavolul 
era insá invidios cá nu putea face §i el minuni. De atunci ínce- 
purá acfiunile sale du§mánoase ímpotriva lui Dumnezeu §i a 
creapunilor sale. Rávnea sá puná stápánire pe pámántul crescut 
din puterea suflárii divine. Cánd Diavolul observá cá Dumnezeu 
doimea, se hotári sá-1 nimiceascá prin ínecare. Í1 ímpinse spre 
rásárit ca sá-1 arunce ín apá, dar scoarfa pámántului se intindea 
sub Dumnezeu pe másurá ce Diavolul il rostogolea. Vázánd cá 
pámántul tot cre§tea spre rásárit, Diavolul íncercá sá-1 tragá spre 
apus, apoi spre miazánoapte §i in sfar§it spre miazázi, dar nu 
izbuti nici intr-o direcpe sá dea de capátul pámántului, deoa- 
rece solul mereu cre§tea §i se intindea sub fiinfa lui Dumnezeu. 
Diavolul nu reu§i sá-1 inece pe Dumnezeu, fiindcá pámántul se 
láji sub semnul crucii trase chiar de Diavol prin ímpingerea lui 
Dumnezeu in cele patru coljuri ale vázduhului. Astfel binecu- 
vántá Dumnezeu pámántul, iar Diavolul fugi de groaza crucii 
pe care el o fácu prima oará. De atunci stá mereu la pándá sá 
distrugá lumea, fiindu-i ciudá cá nu o putu el fáuri §i stápáni. 
De aceea, cánd oamenii simt ivirea unor semne din care s-ar 
putea deduce uneltirile du§mánoase ale Diavolului, ajunge 
sá faci semnul crucii, cáci el se ínspáimántá §i dispare. Dupá 
únele credinfe locul unde se fácu binecuvántarea pámántului 
prin tentativa de inecare a lui Dumnezeu in cele patru direcfii 
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ale crucii ar fi Ierusalimul, care poate fi considerat ca centrul 
lumii terestre. 

Acestea sunt ideile principale ín jurul cárora s-au compus 
miturile romanead despre dualismul creapei. Grept, se suspnea 
de unii cercetátori folclori^ti cá ele ar fi reminiscen{ele produ- 
selor literaturii bogomilice, fiindcá originea lor este mult mai 
veche. Confuzia provenea din faptul cá únele popoare vecine 
aveau legende cu teme similare, iar bogomilismul nu facea decát 
sá le reinvioreze §i sá le ráspándeascá. Un examen aproíundat al 
evolupei mitologice ar putea aduce dovezi interesante §i origí¬ 
nale despre valoarea étnica §i tradiponalá a miturilor románe^ti. 




IV.Crearea pámántului 


Cánd din ce s-a fácutpámántul. - Cum s-a zidit lumea. - 
Separarea uscatului de apa. - Pámántulplutitor. 

Aproape in tóate regiunile romanead dáinuie§te credinja 
populará cá Dumnezeu §i-a inceput creaba intr-o zi de marp. 
De aceea se feresc románii sá inipeze vreo muncá sau vreun 
drum in ziua de marp. Dupa únele calcule, aceastá presupunere 
ar concorda cu vechiul calendar al erei antecristiane, care §i-a 
inceput seria anilor cu ziua demarp, ajungánd sá inregistreze la 
na^terea lui Hristos 5508 ani socotip din momentul fáuririi lumii. 

Dupá invájáturile biblice, Dumnezeu a fácut lumea din 
nimica. Conceppa aceasta a fost insá prea abstractá $i neinjeleasá 
de mintea poporului. De aceea gásim in legendele lui alte 
explicapi, mai adecvate capacitápi sale de a percepe lucrurile. 

Pe Dumnezeu il imagina ca o fiin|á ce umbla in univers. Era 
prea greu pentru judecata lui sá infeleagá ideea duhului divin 
ce plutea in vázduh. Or, nefiind creat incá pámántul, poporul 
i§i inchipuia existen Ja unei alte materii pe care se sprijinea 
Dumnezeu in deplasárile sale. Aceastá materie inipalá, dupá 
credinja lui era apa, acel ocean nemárginit care státea §i colinda 
Dumnezeu inainte de a se apuca de zidirea lumii. 

Prima materie admisá de miturile romanead era deci apa. 
Aci se intálnesc credinjele poporului cu invájáturile biblice, 
cáci dupá Sfanta Scripturá Dumnezeu a fácut la inceput apa. 
Dar apa din ce a fácut-o? Din nimica, din puterea cuvántului 
§i a voinfei sale divine, - lámurea exegeza teologicá. „A zis §i 
s-a facut“. Mitología, ca sá evite astfel de interpretári de ordin 
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superior, nu aborda taina celor ce au premers creárii apelor, ci 
se márginea la simpla constatare cá la inceputul inceputurilor 
a existat o mare imensá, suspnánd páná chiar §i ideea na^terii 
lui Dumnezeu din abureala acestei mári. 

Hexaemeronul, cu care i§i incepe Testamentul Vechi 
istorisirea biblicá, ne invada eum a facut Dumnezeu lumea 
in §ase zile. Desigur cá sub aceste zile se injeleg perioade 
prelungite in care natura i§i urma mersul evolupei §i al voinpi 
divine. Dumnezeu §i-a ínceput opera sa cu crearea cerului §i a 
pámántului, care erau inca nevázute §i neintocmite, adicá fárá 
forme §i íntr-o stare de haos (Ovid: ruáis indigestasque moles). 
Dupa exegezá, cerul §i pámántul in cea dintái infamare a lor 
nu insemnau creapile spirituale §i materiale, ci universul cu 
acele elemente de materie primitiva §i neorganizatá din care s-a 
facut procesul formapunii numit de teologi „creatio secunda”. 

Geneza nu ne lámure^te cát a durat aceastá stare haoticá, ci 
ne spune cum a dispus Dumnezeu despárprea apei de pámánt, 
ca sá se iveascá uscatul §i sá fie adúnate apele in mári. Nu 
putem §ti din textul biblic dacá existau deja párple solide ale 
pámántului ascunse sub apá sau cá tot pámántul era numai íntr-o 
stare fluidá. Geneza prin urmare nu se ocupá de compozipa 
interioará a pámántului, ci numai de suprafaja lui. In Biblie 
nu se gásesc amánunte privitoare la modul cum s-a desfa^urat 
creapa. Or, poporul era doritor sá cunoascá tot misterul care 
inváluia ínceputurile lumii. Sub acest impuls a lucrat imaginaria 
lui, care a dat ná^tere la cele mai varíate mituri §i legende. 

Dacá Moise nu vorbea in cartea sa decát de aspectul extern 
al pámántului §i al apei, avu grijá mitología sá ni-1 inventeze pe 
Pluton §i pe Neptun. Tot astfel §i legendele románe^ti se ocupá 
de crearea, de vieafa §i de sfarptul pámántului. E interesant de 
repnut cá in imaginapa poporului román pámántul existá ca 
oricare altá fiinjá §i i§i are viaja sa proprie. 
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Dupa invájaturile biblice §i teologice, primele materii au 
fost create din nimica, deoarece inaintea inceputurilor lume^ti 
nupluteadecát duhul puterii divine, fauritorul tuturor lucrurilor 
vázute §i nevázute. Aceste materii inicíale din care s-a frámántat 
lumea, au fost apa §i pámántul. Poporul román din vechime, 
cánd nu putea inca sá-§i gáseascá explicajii pe calea §tiinjei 
geologice, §i neavánd nici in forma jiuni biblice despre prefacerile 
universului, a recurs la ajutorul inspira jiei §i imaginajiei sale ca 
sá-§i lámureascá fenomenele §i intámplárile din timpul formárii 
lumii. Astfel s-au náscut legendele románe^ti despre separarea 
uscatului de apa, din care voi aminti aici cáteva: 

Poporul román credea cá din fundul acestei mári a fost seos 
un pumn de lut, care se intinse tot mai mult in lárgime, formánd 
cu timpul o ínsula plutitoare. Acest pñmánt era atát de mic in 
proporjie ca suprafaja oceánica, ce cuprindea tot vázduhul páná 
dincolo de marginile cerului, incát putea fi privit ca o frunza care 
sebalansa pe undele márii. Apele vázduhului pluteau la rándul 
lor in lumea infinita, care §i ea era in funcjie de puterea divina. 

ín sprijinul acestei credinje se invocau constatárile facute 
de popor, cánd, la sáparea pámántului, dádeau peste straturi de 
apa, care erau cu atát mai fluide, cu cát ajungeau mai adánc. 

In judecata poporului acest fapt prezenta o suficiente dovadá 
cá pámántul státea pe apá. 

Dacá oamenii, care tráiesc pe coaja pámántului, ar nesocoti 
legile lui Dumnezeu, el oricánd ar putea sá-§i distrugá creajia, 
cáci pámántul e ca o jucárie in mijlocul apelor care il inconjoará 
§i care depind de voinja dumnezeiascá. 




V.Apele pámántului 


Apele déla margineapámántului. - Sáparea izvoarelor. - 
Poves tea gaifei ?i a bufhifei. - Cum s-a gásit apa de báut. - 
Diverse credinfe poporale. - Cum s-a fácut marea. 

De existenja apelor din fundid pámántului poporul s-a 
putut convinge prin directa deducpe §i percepere a lucrurilor. 
Despre cele de la marginea pámántului insá nu §i-a format o 
idee pozitivá, ci numai imaginará, fiindcá nimeni n-a putut 
ajunge páná la capátul lumii. 

Totu§i, in credinja poporului, pámántul nostru este despárfit 
de lumea cealaltá, unde se aflá raiul §i iadul, de o masá invizibilá 
de apá, ce imprejmuie^te cercul plutitor pe care zace omenirea. 

Aceastá mare este cunoscutá in graiul poporului sub 
denumirea de Apa Sámbetei. 

Este de altfel aceea^i concepjie ce o gásim sub diferite 
expresii §i forme in majoritatea temelor mitologice Multe 
cosmogonii pomesc de la ideea márii primordiale. ín Indii de 
exemplu, substratul líchidului inicial avea di verse numiri. ín 
Mesopotamia el se numea Tiamat un monstru care personifica 
acest ocean. Ditpá o legendá anticá Tiamat a fost táiat in douá 
de Bel-Marduk, Dumnezeul babilonio, care a a§ezat o jumátate 
din el deasupra cerului, iar cealaltá jumátate dedesubt. Este 
ideea oceanului celest de unde cad ploile, spre deosebire de 
marea terestrá. 

Aceea^i concepjie o gásim in textul biblic al Genezei, unde 
se spune cá Dumnezeu a fácut firmamentul despárjind apele 
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in cele care erau subt firmament §i cele care erau deasupra lui. 
§i Hesiod amintente in Theogonia sa de oceanul primitiv, dar 
il pune in legáturá cu ideea unei prápástii, pe care o numere 
„haos“. 

ín Bucovina se crede cá „Apa Sámbetei“ este fierbinte 
§i clocote^te incontinuu, fiind incálzitá de focul iadului din 
apropiere. Nici ráurile sau fluviile, nici celelalte ape ale 
pámántului, care se varsá in ea, nu reu^esc sá o tempereze. ín 
alte párji ale Romániei se crede insá cá acest ocean nemárginit 
este rece §i cá pe el se inaljá impárájia lui Dumnezeu. 

„Apa Sámbetei“ se mi§cá §i formeazá curen} i, care inconjoará 
detrei orí cercul pámántului, apoi coboará subt platforma solului 
§i ajunge páná la iad. Súdetele oamenilor pácáto^i sunt diríjate 
spre impárájia Diavolului pe spatele undelor. Aceste suflete se 
aduná pe suprafaja apelor, dupá ce se desfácurá de trup, §i de 
aici, urmánd cursul ráurilor §i fluviilor, trec in curen}» márii 
circulare, care la rándul ei le poartá in iad. De aceea §i astázi 
se mai intálnesc járani care, atunci cánd beau apá, i§i fac mai 
intái cruce, apoi aruncá pujin din ea, ca sá nu inghitá eventual 
§i súdetele unor pácáto^i. Tot astfel, cánd intrá in apá ca sá se 
scalde, ii vezi üneori cá i§i fac semnul crucii §i sudá in apá, ca 
sá alunge súdetele pácáto^ilor. 

Tot in Bucovina se crede cá femeile nu pot trece „Apa 
Sámbetei“, ci numai bárbajii, dar mai ales cálugárii care duceau 
o via}á sfantá. 

De unde provin insá apele pámántului care alimenteazá 
infinita mare extrateritorialá? 

Ráspunsul il dau mai multe mituri §i legende románe^ti. 
Fárá sá le schijám pe tóate, trebuie sá constatám cá ele i§i au 
originea in rajiunea atát de naturalá a poporului román, care 
facánd deosebire intre apa potabilá a pámántului §i intre cea 
sáratá a márii, a cáutat sá explice cum s-au sápat izvoarele Aici 
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este vorba de separarea apelor dulcí de uscat §i nu de izolarea 
sau despárprea pámántului de apele sárate ale márii. 

Spre deosebire de mitologiile stráine, poporul román íl 
crede pe Dumnezeu ca unicul fauritor al lumii §i nu cunoa^te 
alte personagii de ordin divin care ar fi concurat la opera sa 
de creape. Dumnezeu a fost insá ajutat in oránduirea apelor 
potabile de vietáple pámántului, fiindcá in interesul lor s-a facut 
desfacerea apei de sol. 

In Transilvania se povestea cá Dumnezeu, vázánd nevoia 
vietáplor de a bea apa dulce, a convocat tóate pásárile pámántului 
ca sá sape izvoare. Numai gapa a refuzat, spunánd cá nu vrea 
sá-§i murdáreascá ghiarele de noroi. Celelalte pásári, care au 
luat parte efectivá la dezgroparea albiilor, se supárará pe gapá, 
§i o blestemará. Dumnezeu ascultánd de strigátul lor, o pedepsi 
pe gapá §i ii interzise ca sá bea din apa desfundatá prin munca 
celorlalte. De aceeapentru ea nu rámase decát lichidul din rouá, 
iar mai tárziu, dupá ce la rugámintea pásárilor Dumnezeu o 
iertá, ea putu sá bea §i apá de ploaie de pe frunzele din pádure. 
Dupá o altá variantá, rándunica singurá sápa izvoarele cánd a 
vázut recalcitran^ gapei. 

ín Bucovina §i in únele párp ale Transilvaniei se mai broda 
pe aceea^i temá o legendá analogá. Purtarea necuviincioasá a 
gapei Dumnezeu o pedepsi imediat §i direct, fará intervenga 
celorlalte pásári, poruncindu-i sá nu bea din apele de izvoare, 
ci numai din picáturile de ploaie. Nu-i dádu voie nici sá-§i pná 
ciocul in sus-ca sá-i picure apa in gurá, ci o condamná sá-§i 
aliñe setea numai din apa ce se aduná pe aripile sale. lar dacá 
totup ar indrázni sá bea din celelalte ape, pieirea o pándea, cáci 
Dumnezeu, binecuvántánd munca celorlalte pásári, puse pupná 
sare in tóate apele de izvoare §i de fantáni. Or, gapa i§i gásea 
moartea dacá gusta din apa cátu^i de pupn sáratá a surselor, la 
sáparea cárora nu voise ca sá participe. Iatá de ce se aud in timp 
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de secetá tánguirile gaijelor, care, lipsite de apa, zboará sus de 
tot ca sá ceará ploaie lui Dumnezeu. 

Intr-o alta variantá din acelea^i regiuni se pomenea numai 
de cioará cá ar fi ajutat lui Dumnezeu la sáparea izvoarelor, iar 
refuzul s-ar fi produs din partea uliganului. In consecinjá, cioara 
fiind revoltatá ímpotriva uliganului incápájánat, orí de cate orí 
il vedea cá se apropia de vreo apa pámánteascá, se repezea la 
el §i il sfa§ia. 

In Bucovina se mai cuno^tea §i o alta poveste despre sáparea 
izvoarelor, dar aici indárátnica era buha, pe care Dumnezeu 
nu o gási la scormonirea pámántului. Cánd Stápánul cerului 
o chemá pe buha lene§á sá dea socotealá de purtarea ei, ea 
se apára cá n-avea nevoie de apá de báut. Dumnezeu ii dádu 
aceea^i pedeapsá ca §i gaijei; nu-i permise ca sá guste din apele 
pámántului, ci numai din stropii de ploaie. De aceea se pot 
auzi in toiul cáldurilor de vará pipete de bufnijá, care se roagá 
dupá ploaie. Ele áu insá dreptul sá-§i Jiná ciocul deschis ca sá 
le picure apa in gurá. 

In judetul Covurlui poporul o §tia sub altá formá legenda 
cáutárii apei de báut. Dumnezeu, dupá ce fácuse lumea, a 
inceput sá organizeze viaja pe pámánt. Pentru treaba aceasta 
le-a chemat la lucru pe tóate animalele §i pe om. Aici intálnim 
pentru intáia oará contribuya omului la opera creajiei divine. 
Dupá terminarea lucrárilor, Dumnezeu vázu cá vietájile sale 
aveau nevoie de apá de báut. Ele, in dorul lor de sete, incercará sá 
scormoneascá pámántul. Astfel gásirá izvoarele, iar Dumnezeu 
le-a binecuvántat munca §i a dispus ca sá fie apá pretutindeni 
unde s-ar cáuta in pámánt. Dar gaija nici de data aceasta nu veni 
sá munceascá §i primi cunoscuta pedeapsá de la Dumnezeu. 

Románii din vechea Serbie aveau o variantá eutotul opusá 
celor de mai sus. ín legenda lor pasáreamuncitoare era prigoria, 
iar binecuvántarea lui Dumnezeu pentru vrednicia ei era tocmai 
darul de a putea bea numai apá de ploaie pe care cerul o trimitea 
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pámántului. Tema este inversatá. Prigoria a fost cea dintái pasare 
setoasá. Pe vremea lui Adam s-a apucat sá destupe tantánile, iar 
dupa terminarea lucrului s-a spálat pe picioare. Trecánd pe lángá 
ea cioara, o intrebá ce facea. Ea ti arátá fantána §i íi ráspunse 
cá nu putea merge murdará ín faja lui Dumnezeu. Cioara se 
bagá atunci in noroi ca sá-§i páteze penele §i se ínfafi^á dupa 
aceea tnaintea lui Dumnezeu láudándu-se cá ea sápase prima 
fantáná de pe pámánt. Dar nu peste mult se prezintá §i prigoria 
anunjándu-i Stápánului ceresc acela^i lucru. Cánd Dumnezeu ii 
ceru lámuriri, spunándu-i cá §i cioara raportase la fel arátándu-§i 
in dovedire chiar §i picioarele innoroiate, prigoria zise cá i-ar fi 
fost ru§ine sá vie nespálatá §i cá de fapt ea le-a deschis izvoarele. 
Dumnezeu vázánd-o umilitá §i smeritá, ii crezu §i o binecuvántá 
admijándu-i ei sa bea numai apá cereascá, adicá de ploaie. Pe 
cioará, in schimb, o blestemá interzicándu-i de a gusta din 
apele de báut. 

Dupá o altá legendá din Suceava apa era deja creatá de 
Dumnezeu, dar ea státea ascunsá in adáncul pámántului. Printre 
alte nevoi ce se ivirá in organizarea viejii, se simfi §i lipsa apei 
de báut. Trebuia, deci, ca cineva sá fie insárcinat cu desfundarea 
izvoarelor. Atunci i§i fácu Dumnezeu o serie de sfinfi care 
sá-1 slujeascá §i sá lucreze la perfecjionarea operei sale. Astfel 
Sfántului Ilie ii incredinia grija tunetelor §i fulgerelor iar 
Sfantului Vasile sáparea izvoarelor. Sf. Vasile chemá la muncá 
tóate animalele ce zboará §i fiindcá numai gaija nu veni, ea fu 
pedepsitá de Dumnezeu ca sá nupoatá bea din apele pámántului. 

Aceea^i poveste se mai afla in diferitele párji ale Romániei, 
variind doar numele pásárii indárátnice Astfel se mai amintesc: 
graurul, corbul, uliul etc., care refuzará sá munceascá. 

ín Bucovina se mai credea in únele regiuni cá broasca ar fi 
descoperit izvoarele, iar Dumnezeu ar fi binecuvántat-o pentru 
acest merit sá fie sfántá. 
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Din cele de mai sus putem vedea cá izvoarele in credinja 
poporului román au o origine divina. Aceste legende, cu un 
substrat atát de specific, reamintesc miturile acvatice ale lumii 
antice, fará sá aibá insá ceva común cu ele. 

ín tradipile mitologice ale grecilor §i romanilor sunt multe 
povestiri din care rezultá cá singurii facátori de fántáni erau 
zeii. Nicáieri insá nu gásim ideea participárii altor forje decát 
cele divine la sáparea apelor. Deci contribuya pásárilor este o 
creare origínala a poporului román. 

Prima característica a acestor legende este cá ele formeazá 
produsul empiric al spiritului de observare atát de dezvoltat 
la Járanul román. Tóate se incadreazá in legile naturii §i Jin 
cont de fenomenele atmosferice. Ele n-au fost fácute de un om 
priceput §i apoi difuzate, ca multe mituri din antichitate sau de 
la diferite popoare, ci au fost compuse pe nesimjite, de la om 
la om, prin concursul colectiv al tuturora. 




VI.Legende §i credinte despre 
Tntinderea pámántului 


Pámántul este un cerc de lut care pluteqte pe márile 
universului. - Centrul, orizontul $i fundulpámántului. - 
Straja íngereascá de la marginile lui. 

Dacá urmárim cu atente toatá construcpa imaginará a 
legendelor románe^ti, constatám o armonie perfectá §i o legáturá 
logicá intre diversele interpretári ce le dá poporul naturii §i 
fenomenelor pe care incearcá sá le explice dupá felul lui de 
percepere §i de raponament. 

Poporul crede cá pámántul este ca un cerc de lut ce plute^te 
pe oceanul imens, iar marginile lui se tntind páná la „Apele 
Sámbetei“. Alte credinje fixeazá limitele pámántului la temeliile 
boltei cere^ti. ín orice caz, ele sunt atát de indepártate, incát 
n-a putut ajunge páná acolo nici un om, afará de marele rege 
Alexandru al Macedoniei, pentru care poporul román are un 
cult legendar. 

Poporul másoará in inchipuirea sa intinderea pámántului 
de la punctul lui central. Asupra locului unde se aflá centrul 
pámántului au fost multe prezumpi legendare. Pentru a pune 
capát acestor diversitáp, románul avea o vorbá cánd era intrebat 
cá unde este centrul pámántului. El ráspundea: „Aici, unde sunt 
eu“. lar dacá vedea cá nu-i crezut, imediat adáuga: „Dacá nu 
crezi, másoará §i vezi“. Ráspunsul acesta il dádea, deoarece 
§tia bine cá nimeni nu putea sá-1 controleze, fiind prea departe 
capátul pámántului. De aceea nu trebuie interpretatá aceastá 
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vorbá ca o consecinja a noilor descoperiri de morfologie 
geológica, mai ales cá ea dateazá din timpuri mult mai vechi, 
iar poporul román n-avea de unde sá cunoascá in vremea aceea 
noile ipoteze ale §tiin|:ei. 

Credinjele despre centrul pámántului sunt foarte varíate. 
Dupa unii el era la Ierusalim, unde státuserá Dumnezeu §i 
Diavolul la inceputul zámislirilor, cánd pñmántul nu túsese 
decát o mica bucatá scoasá din mare. Bucovinenii in schimb 
suspneau cá el era la Sfántul Munte Athos, unde Dumnezeu 
lasa sá cada ploaia in chip de cárp divine, din care se fáceau 
scrisorile trimise la mánástirile din toatá lumea. 

ín literatura románá se gásesc multe aluzii la aceste credinje 
populare. íntre áltele de exemplu N. Gane spune in nuvelele 
sale, cá centrul pámántului e „ca o fantáná párásitá“, cu mirosuri 
insuportabile, pe unde intrá §i ies diavolii din iad. 

Poporul §i-a imaginat capátul lumii acolo unde cerul se 
sprijinerte pe pámánt. Ideea aceasta o regásim in Biblie §i in 
mitología greacá, care aratá cum se reazimá firmamentul pe 
coloanele cere^ti atézate la extremitáple pámántului (Iov. XXVI. 
11; la Homer, la Hesiod). In literatura greacá suportul cosrriic a 
fost personificat in figura giganticá a lui Atlas, care linea lumea 
pe umerii sái robu^ti. 

La románi, credin|ele variau dupánumárul coloanelor care 
suspneau bolta. Dacá sunt §apte coloane, atunci ele suntpázitede 
cei §apte ingerí ca sá nu se prábu^eascá. Pentru aceastá ocrotire 
a pámántului ingerii a^teaptá ca sá fie rásplátip de oameni cu 
pnerea celor patru posturi mari pe an. 

Despre ingerii care pázesc marginile pámántului s-au creat 
multe legende, una mai frumoasá decát cealaltá, §i tóate cu 
un substrat moral. Straja ingerilor este o creape originalá a 
imaginapei románe^ti, cáci o idee identicá nu gásim in nici o 
mitologie stráiná sau anticá. $i alte popoare cuno^teau straja 
de la coloanele cere^ti orí de la arborul cosmic, dar ea nu era 
indeplinitá de fiinje divine orí de ingerí, ci de mon^tri sau mai 
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cu seamá de un §arpe demonic, care ne ream intente gestul de 
pándire al §arpelui de la arborele din Paradis. 

Straja ingerilor este la marginea pámántului. Dupa o credinjá 
din Transilvania sunt patru ingerí care prpptesc pámántul cu 
aripile lor mari. O alta versiune vorbe^te de patru serafimi cu 
sábii de foc §i acoperiji cu imbrácáminji pe care sá nu le poatá 
prinde focurile diavolilor. 

Se spune cá Dracu a vrut sá distrugá opera lui Dumnezeu §i 
atunci s-a a§ezat cu toatá forja pe coasta pámántului ca sá-1 mece. 
Oamenii inspáimántaji cá vor fi rástumaji in marea universalá, 
s-au rugat lui Dumnezeu sá-i scape. Din bunátatea lui nejánnuitá, 
Dumnezeu i-a trimis de pazá pe ace§ti patru serafimi, dar in 
schimb le-a cerut oamenilor sá Jiná trei posturi mari pe an. De 
aceea Járanii respectá cu sfinjenie poruñea diviná §i nu mánáncá 
decát de post in perioadele stabilite de prescripjiile Bisericii, 
§tiind cá straja lumii se va slábi in másura in care vor nesocoti 
rigorile postului. 

Diavolul s-a supárat insá §i a incercat cu slujitorii sái sá 
alunge straja ingereascá. Din aceastá luptá au ie§it biruitori 
pázitorii lui Dumnezeu, care au vázut cá oamenii postese. 
Serafimii 1-au invins pe Diavol §i 1-au doborát cu atáta putere, 
incát el a intrat páná in adáncul pámántului, de unde i§i scuipá 
toatá vápaia necazului §i se ffámántá de supárare, scuturánd 
pámántul din temeliile sale. Astfel i§i explicá poporul erupjiile 
vulcanice §i fenomenele seismografice. 

ín general se crede cá in fundul pámántului este iadul, unde 
se aflá Jintuit Diavolul de cánd a fost inviris de straja ingerilor 
care pázeau marginile lumii. 

In únele párji ale Moldovei se mai povestea cá in inima 
pámántului se aflá o amestecáturá de apá §i de foc, pe care 
Dumnezeu a oránduit-o pentru a garanta, prin echilibrul dintre 
aceste douá elemente opuse, lini^tea omenirii. Focul ar putea 
sá distrugá opera creajiei sale, iar apa ar putea-o ineca, dar 
cánd ambele sunt impreuná ele se ffáneazá reciproc. Focul 
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transforma apa in aburi care evaporeazá, dacá apa ar deveni 
ameninjátoare; iar la rándul ei apa ar stinge focul, dacá aceasta 
ar fi alimentat de Diavol. 

N. Iorga a descoperit textul unei polemici religioase din 
secolul al XVIII-lea, din care rezultá o altá concepjie despre 
straturile subterane. Dupá acest text bizantin, care se ráspándise 
printre románi pe calea traducerilor slavone, sub pámánt ar fi 
apá, apoi intuneric, mai jos foc, dupá aceea iadul §i de tot in fund 
pustietate, iar sub aceastá pustietate „tartarul cel fárá de fund, 
§i istovilia“ {Analele Academiei Románe, Seria II. Memoriile 
Secjiei literare, vol. XXIX, pag. 171). 

Pluralitatea cerurilor §i pámánturilor suprapuse in straturi 
orizontale este o altá idee interesantá ce o gásim in credinja 
poporului. Dupá aceastá imagine arhitectonicá, fundul 
pámántului s-ar compune din urmátoarele straturi: apá, jara 
Blajinilor, apá, un alt pámánt locuit de ni§te fiinje numite 
„Du§mani“, iará§i apá, apoi o lume diferitá, cufiinje imbrácate ca 
domnii de la ora§, avánd burtá mare §i cap de porc. Dedesubtul 
acestor lumi nu se mai poate §ti ce este. 

In legáturá cu aceastá concepfie a pluralitájii, pe care o 
intálnim §i la ru§i, se mai presupunea cá fundul pámántului ar 
fi un alt cer care se sprijine^te cu marginile sale pe celálalt strat 
de pámánt ce se aflá dedesubtul nostru, cum ar fi cerul de sus 
partea inferioará a unei alte lumi. 

Tóate aceste concepjii asupra compozijiei subterestre 
pomesc de la ideea de altádatá a poporului román, cá pámántul 
era o turtá de lut ce plutea pe apá, iar din straturile acestor ape 
intermediare se formau ploile. 

Teme analoage se gásesc §i in bogata mitologie Rig Veda, 
precum §i la alte popoare care cred in existenja celor douá 
oceane, cel superior din cer §i cel inferior de subt pámánt. 




VII.Blajinii sau fiintele din lumea subteraná 


Originea qi fizionomia Blajinilor. - Legátura dintre oameni $i 
Blajini. - Paítele Blajinilor. 

Dupa o credinjá ráspánditáin multe regiuni ale Romániei, 
fundul pámántului ar fi locuit de ni§te fiinje, numite in general 
„Blajini“, iar in Bucovina „Rohmani“. Aceste fiinje ar avea dupa 
unii insu^iri supranaturale, dar cu pomiri rele §i du§mánoase, iar 
dupa aljii ar fi ni§te fiinje bune §i cu evlavie catre Dumnezeu. 
Imaginea poporului ii plaseazá pe coastele pámántului, langa 
marea ce inconjoará lumea omeneascá, sau chiar pe „Apa 
Sámbetei“. 

O colee jieintreagá s-ar putea alcátui din legendele Blajinilor, 
atát de multe §i de ráspándite sunt in popor. Pe acela^i fond 
s-au brodat nenumárate variante despre originea íor, despre 
fizionomia lor sau despre felul lor de trai. 

Se spune cá pe vremuri Blajinii autráit impreuná cu oamenii 
pe pámánt, dar Moise, vázánd cá oamenii din seminfia sa erau 
mereu supáraji §i chinuiji de neamul acestor fiinje, a despicat 
marea in douá §i a trecut cu ai lui. Astfel i-a salvat Moise pe 
oameni de groaza Blajinilor, care s-au inecat in apá, cázánd in 
valuri cánd voiau sá-i urmáreascá pe cei fugiji. De atunci stau 
Blajinii in apa de sub pámánt 

Dupá altá versiune, Blajinii ar fi descendenjii lui Sift, fiul 
lui Adam. 

ín multe párji se crede cá ei s-ar trage din copiii nebotezaji 
care au murit imediat dupá na^tere. 
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Se mai susjine cá inaintea noastrá ar fi existat pe pámánt 
lumea Blajinilor, iar Dumnezeu pentru motive necunoscute 
sau poate pentru a crea lumea noastrá, a intors pámántul incát 
Blajinii ajunserá pe versanta dedesubt, unde stau §i azi, ducándin 
miniatura aceea^i viajá ca §i noi, avánd §i ei óramele §i satele lor, 
tráind insá intr-o clima incomparabil mai calda decát pe partea 
de sus a pámántului. De aceea crede poporul cá sfar§itul lumii 
noastre se va produce prin inecarea noastrá §i reintoarcerea la 
suprafafá a párjii dejos a pámántului, inlocuindu-i Dumnezeu 
pe oamenii pácáto^i cu ace§ti Blajini smerifi §i religio^i. 

Blajinii sunt de staturá foarte micá, avánd trup de om §i 
cap de §oarece. Dupáalte credinfe ar avea chipul omenesc, dar 
fáptura a§a de máruntá incát din cantitatea unui ou de gáiná 
se pot hráni deodatá 12 din ei. Se mai spune in únele legende 
cá ei sunt ca oamenii, dar mai buni la inimá §i mai supu§i lui 
Dumnezeu decát noi, fárá sá se poatá preciza dacá sunt mai 
inalfi orí mai mici. 

Asupra unui lucru sunt de acord povestirile in marea lor 
parte, cá Blajinii sunt fiinje bune, credincioase lui Dumnezeu, 
cu simf cre^tinesc, ducándu-§i viaja ca sfinjii §i postind tot anuí 
pentru omenirea de sus. Ei sunt atát de iubiji de Dumnezeu, 
incát le-a dat darul de a putea trái pe apá fará sá se inece. Ei sunt 
atát de evlavio^i incát se roagá incontinuu, fará sá ceará ceva 
pentru ei, ci numai pentru ocrotirea lumii noastre. Niciodatá 
nu se supárá §i nu se ocáresc, cea mai gravá vorbá a lor fiind: 
„Du-te la Dumnezeu 44 . De aceea in limba románá nojiunea 
cuvántului „blajin“ se referá la caracterizarea bunátáfii unui 
copil ascultátor §i nevinovat. 

Ducánd o viajá sfantá, Blajinii sau Rohmanii nu cunóse 
femeile §i nici pácatele din lumea noastrá. Totu§i, s-a format 
o credinjá tot mai ráspánditá, cá §i in lumea lOr existá femei, 
dar ele sunt mai frumoase §i mai religioase decát ale noastre. 
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ín Bucovina §i azi se mai spune despre o fatá frumoasá cá e ca 
o „Rohmánijá“. 

Femeile blajine tráiesc separat de bárbaji §i nu se intálnesc 
cu ei decát o data pe an, la Pa^tile lor, cánd se cásátoresc, dar 
nu stau impreuná decát un timp scurt, de obicei páná la sfar^itul 
sárbátorilor, - cáci tot restul anului postese §i tráiesc in privapuni 
ca pustnicii. Aceastá viajá in común pne la ei, dupa unii cáteva 
zile, dupa al|ii chiar de la douá páná la §ase sáptámáni. Poporul 
mai crede cá aceastá conviejuire la Blajini dureazá de la Joia 
Mare páná la sárbátoarea ínáljárii Domnului. 

Existá o legátura intre lumea noastrá §i cea a Blajinilor. 
Ea se face in timpul sárbátorilor de Pa§ti, pe care Blajinii le pn 
cu o sáptámáná dupá noi. In afará de obi^nuitul lor post din tot 
anuí, mai fac un post foarte riguros inaintea Pa^tilor, a cárui 
inceput coincide cu postul cre^tinesc, dar se prelunge^te páná 
la Duminica Tomii, adicá cu §apte zile dupá ínviere. 

Blajinii, tráind tot timpul in obscuritatea subpámánteaná, 
de unde nu pot ie§i decát foarte rar, cánd ii atrage luna pliná, 
iar de altá parte supunán-du-se legilor lor de privapuni §i de 
izolare, nu au de unde afla cánd sunt Pa^tile cre§tine§ti. Atunci 
se stabile^te legátura intre ei §i intre lumea noastrá, cáci oamenii 
sunt indatorap, pentru rugáciunile §i posturile ce le fac Blajinii 
in interesul lor, sá-i anunje despre sárbátoarea ínvierii Domnului. 
Aceasta se intámplá prin cojile de ouá folosite la pascá, pe 
care poporul nostru are grijá sá le arunce in apele curgátoare, 
de unde apoi se scurg spre ,Apele Sámbetei“ sau spre oceanul 
care inconjoará pámántul, iar de acolo ajung la lumea cealaltá 
a Blajinilor. In intervalul unei sáptámáni, cát fac aceste coji pe 
apá páná sá le primeascá cei dedesubtul nostru, ele se intregesc 
prin minune diviná §i devin ouá pline, care sérvese apoi de 
hraná pentru Blajini. ín afará de aceste ouá de Pa§ti, ei nu mai 
mánáncá altceva, doar pupnele fire de paie pe care le cará 
pásárile páná acolo, mai ales ciorile. De aceea, poporul nostru 
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de la Jará se ingrije^te ca sá menjiná legátura imaginará cu lumea 
Rohmanilor, respectánd cu multá atenjie obiceiul de a aruncain 
apá curgátoare cojile de ouá ro§ii sau ale celor din care se fac 
máncár[ur]ile de Pa§ti. ín únele locuri se spune cá e mai bine 
dacá aceste coji sunt aruncate de „fete care n-au ajuns incá la 
pubertate orí de bátráne deja iertate“. 

Páná in ultímele timpuri, Járanii románi serbau §i Pa^tile 
Blajinilor, a cáror datá varia dupá regiuni. ín cele mai multe 
párji se Jineau in lunea de dupá Duminica Tomii. Cu ocazia 
aceasta se faceau petreceri cámpene^ti. Copiii mergeau sá se 
joace cu ouá ro§ii pe iarbá verde, apoi impreuná cu familiile 
lor máncau in aer líber, iar resturile mergeau la Blajini, care, 
dupá credinja poporului, se bucurau vázánd pe oameni cá se 
inveselesc pentru ei. ín únele locuri femeile posteau in ziua 
aceea §i numai bárbajii cu copiii se ospátau. 

Pa^tile Blajinilor mai sunt inchinate in cáteva regiuni 
§i amintirii morjilor. ín ziua aceea se obi§nuie§te a se da de 
pomaná ouá ro§ii pástrate de la Pa§ti §i a se face slujbe la cimitir, 
impárjindu-se §i acolo la sáracii prezenji, cozonaci §i ouá. 

ín Transilvania, afará de Pa§ti, se mai credea §i in Cráciunul 
Blajinilor. ín locul cojilor de ouá se aruncau atunci in apá cojile 
nucilor pe care le primeau colindátorii §i pijáreii de la stápánii 
caselor pe unde umblau sá cante. Cojile acestor nuci faceau 
acela^i drum pe apá páná la lumea Blajinilor. 

Am schijat aici numai cáteva idei principale pe care §i le-a 
format poporul in ímagin[ajiun]ea sa despre Blajini. Subiectele 
legendelor in acest domeniu sunt atát de multe §i de varíate, 
incát s-ar putea face o bogatá literatura populará despre ele. 
Tóate sunt insá construite pe acelea^i linii de baza pe care le-am 
expus mai sus. N-am facut prin urmare, decát sá dau o icoaná 
sinteticá a diverselor colorite sub care sunt prezentate ffumoasele 
legende despre viaja celor din adáncurile pámántului. Conjinutul 
lor este cu atát mai interesant, cu cát el este o creajie originalá 
a poporului román. 




VIII.Temelia §i arhitectura cósmica 
in miturile poporului román 


Pe ce se reazimá lumea. - Stálpii sau furcile pámántului. - 
Peqtii careproptesc suprafafa soluluiplutitor. - Alte anímale 
sau lucruri pe care se sprijinerte lumea. 

Pámántul, dupa imagin[a|iun]ea poporului, fiind ca o Ínsula 
plutitoare pe imensul ocean, el trebuie sá fie fixat de ceva sau 
sprijinit dedesubt, cáci altfel s-ar fi rástumat orí ar fi fost luat 
de valurile apelor. Din aceastá idee inicíala s-au format fel §i 
fel de ipoteze populare, care in majoritatea lor concludeau la 
existenta unui suport subteran. lata cáteva din aceste credinje. 

Dupa ce facuse Dumnezeu pámántul §i il despárp de mare, 
a§ezándu-l deasupra ei, a vázut cá el se scufunda, pentru cá era 
mai greu decát apa. Ca sá nu se inece creajia sa, a pus dedesubtul 
ei patru stálpi, sau dupá altá versiune, patru furci de foc. Numárul 
§i materialul din care erau facute aceste proptele, variazá de la o 
regiune la alta. Ast fel gásim ideea stálpilor de argint (Moldova), 
de fier, de lemn sau de ceará (Oltenia). Cea mai ráspánditá este 
insá imaginea unui singur stálp, care formeazá osia pámántului 

Oricum ar fi, stálpi sau furci, unui sau mai multe, ele sunt 
roase de luda, care personificá pe Diavol in fantezia poporului 
román. Aceastá idee de acpune a Satanei pentru distrugerea 
operei divine o aflám aproape in tóate legendele care descriu 
furcile orí stálpii pámántului. luda roade mereu, dar niciodatá 
nu ajunge la capátul tentativei sale, cáci Dumnezeu are grijá 
ca sá creascá la loe tot ce se nimice^te. 
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Cre^tinii §tiu de uneltirile Diavolului subterestru, dar sunt 
lini^titi, cáci dupa credinja lor cojile de ouá ro§ii ce le trimit 
Blajinilor prinmijlocirea apelor curgátoare, ajung pe langa stálpii 
pámántului, unde roade luda necontenit. Ácesta, vázándu-le 
plutind in apele [de] dedesubt, i§i aduce aminte de Pa^tile §i 
patimile lui Hristos. Amintirea trádárii pe care o facuse pe 
Muntele Máslinilor il ingroze^te §i se lasa de roaderea stálpilor, 
iar Dumnezeu in timpul acesta pune la loe tot ce stricase luda. 

ín Banat se crede cá duhurile rele se aduna in jurul stálpilor 
care susjin lumea §i lucreazátot anuí la distrugerea lor. De aceea, 
ín dimineaja Ajunului de Cráciun se vád §i astázi cum umblá 
copiii mici, numifi „pijárei“, sá cante la geamurile cre^tinilor, 
ademenind cu melodiile lor spiritele necurate, care ies atunci 
la suprafajá sá asculte. ín timpul acesta Dumnezeu cu ingerii 
sai repara §i consolideazá fundamental pámántului. 

Acolo unde se crede in existenta celor patru stálpi, cum 
ar fi in Bucovina, se spune cá oamenii trebuiau sá jiná cele 
patru posturi mari pe an, cáci cálcarea lor ducea la distrugerea 
stálpilor. De la aceastá idee s-a ajuns la o altá presupunere, cá 
lumea nu mai stá decát pe un singur stálp, deoarece oamenii 
nu mai postese decát o datá pe an, iar cánd vor neglija §i acest 
post, atunci se va prábu^i lumea. 

Domeniul de credinjá despre animalele care susjin pámántul 
e mult mai vast, deoarece poporul §i-a ínchipuit fel §i fel de 
vietáji puse in acest serviciu. 

Pomind de la imaginea unui ocean subterestru, s-a ajuns 
la multitudinea de legende care fac din pe§te un suport al 
pámántului. Dupá únele, stálpii pámántului se sprijinesc pe 
spatele pe^tilor, iar dupá áltele pe§tii proptesc direct lumea. 
Oricum ar fi, oamenii sunt datori sá posteascá pentru ca pe§tii 
sá nu-§i páráseascá locurile de strájuire. 

Se mai aude din gura bátránilor §i povestea pe^telui uria§, 
care, el singur, susjine pámántul sá nu se inece. Acest pe§te, din 
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care s-au tras tóate vietájile apelor, a fost creat de Dumnezeu 
in timpurile biblice ca pe spatele lui sá-§i a§eze opera. Pe§telé 
acesta la inceput avea trei pui, dar Dumnezeu i-a luat doi ca 
sá sature cu ei omenirea. Aici se facea aluzie la istorisirea din 
Testamentul Vechi despre cele cinci páini §i doi pe§ti cu care 
i-a sáturat Dumnezeu pe oameni. Norocul nostru era cá s-a 
muljumit lumea cu doi pe§ti, cáci altfel 1-ar fi luat Dumnezeu 
§i pe al treilea, iar pelele mare s-ar fi zvarcolit de durere §i ar 
fi rástumat pámántul. 

ín únele párji insá povestirile populare prezintá pe§tii ca 
pe ni§te pázitori ai ránduielilor cre§tine§ti, avánd locul lor de 
panda la poalele stálpilor mondiali. ín momentul cánd vád cá 
oamenii nu Jin posturile prescrise, ei se apucá sa roadá stálpii, iar 
atunci pámántul se cutremurá, mai ales in regiunile muntoase, 
cáci stálpii sunt a^ezaji in apele adáncului sub bazele munjilor, 
unde greutatea párea mai mare. 

Din tóate pove^tile cu stálpii pámántului, rezultá ciar 
tendinja de moralácre^tiná. Se desprind din ele douá elemente: 
una este poruñea de a posti, iar cealaltá este pedeapsa in caz 
de cálcare, adicá prábu§irea treptatá a lumii din cauza roaderii 
stálpilor. 

Poate de aici se trage §i preferinjarománului pentru carnea 
de pe§te ca máncare de post, - sunt concluziile unor cercetátori 
folclori^ti care s-au ocupat cu viaja poporului nostru de la sate. 

Pelele este índeob^te admis de credinjele populare ca suport 
al pámántului. Totu§i, se mai amintesc §i alte anímale. Astfel in 
Buco vina se vorbe^te de un urs, pe care s-ar sprijini pámántul. 
Románii din Balcani spun cá lumea stá pe spatele ünuia sau a 
mai multor boi de apá, credinjá despre care nu se poate afirma 
cu certitudine dacá a fost creatá de románii balcanici §i adoptatá 
apoi de bulgari sau invers. Un lucru e cert, cá ea se aflá §i in 
folclorul bulgar. Tot astfel §i legenda celor doi sfinji care susjin 
pámántul pe degete, ori a coco§ului care scuturá pámántul cánd 
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dá din aripi, sau in sfar^it povestea §arpelui, care, incolácindu-se 
in jurul pámántului, il |ine legat sá nu se destrame. 

ín regiunea gurilor Dunárii se mai istorisea cá lumea 
era rázimatá pe coamele Diavolului, care ajunse in fundul 
pámántului cánd straja angélica il invinsese cuocaziatentativei 
sale de a rástuma in apa creaba lui Dumnezeu. 

Se mai poate aminti povestea márului ro§u cunoscutá in 
Buco vina. Acest mar pe care se propte^te lumea §i-ar avea intinse 
rádácinele la Marea Neagrá, de unde pomesc tóate apele pe 
intinderea pámántului §i unde revin dupá un drum circular ca 
sá se reverse. Prin urmare, Pontul Euxin ar fi un fel de centru 
static al arhitecturii cosmogonice. 




IX.Mitologia orogenicá a poporului román 


Ridicarea munfilor. - Mituri de origine mazdeista. 

- Formarea munfilor ín época creafiei. 

Legendele poporului román care tncercau sá lámureascá 
procesul de formape a munplor, váilor §i a diferitelor convulsiuni 
pámánte^ti, au in marea lor parte caracteristicele miturilor de 
origine mazdeista. Ele erauprobabil create sub influin|a anticelor 
mituri iraniene. 

ín numeroase legende románe^ti, ca §i in vechea religie 
iraniana a poporului indigen din timpurile preistoriei noastre, 
intálnim dualismul principiului bun §i ráu. 

Ahura Mazda, creatorul lumii §i al animalelor utile, il 
avea in aceastá conceppe ca du§man pe Ahriman, fauritorul 
animalelor §i lucrurilor rele. Ce construía primul, al doilea 
cauta sá nimiceascá. 

Aceeap structurá de fond dualist o gásim in mitología 
románeacá. Lupta zadamicá a Diavolului de a distruge opera 
lui Dumnezeu a dat o tema in jurul cáreia imaginea poporului 
a inseilat nenumárate povestiri strámo§e§ti. 

ín afará de miturile de factura mazdeista, mai avem o 
mulpme de alte creapi populare despre ridicarea munplor, pe 
care le putem grupa cronologic dupa época in care fixeazá ele 
timpul de formare. 

Tóate povestirile románe^ti pomesc insá de la ideea admisá 
in mod general de credinja poporului, cá suprafaja pámántului 
era la inceput plana §i netedá. Abia dupa scoaterea lutului din 
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apa §i dupa intinderea lui deasupra oceanului universal s-au 
modelat fórmele munplor. 

Diversele prefaceri geologice, precum §i toatá gama de 
zvárcoliri §i evolupi orogenice s-au oglindit in minunate reflexii 
de fantezie populará pe terenul bogat al creapilor legendare. 

ín literatura inspiratá de vechile tradipi romanead se aflá 
sugestive istorisiri ale bátáliilor dintre munp, exprimate prin 
cuvintele „cánd se loveau munpi in capete“ atát de des intálnite 
in scrierile autorilor no§tri din secolul al XlX-lea. Astfel se 
pot citi fragmente interesante despre imaginarele lupte dintre 
culmile Carpaplor in legendele lui Ispirescu, in basmele lui 
Fundescu sau in pove^tile lui Sbiera. Istorisirile acestor rázboaie 
geologice, caretálmáceaucauza atátor prábupri de munp, au un 
fond de adevár istoric §i sunt o dovadá cá, mult timp inaintea 
formulárilor de ipoteze §tiinpfice, judecata poporului a ajuns 
pe calea tradipilor strámo§e§ti sá pátrundá misterul orogenic. 

Románii de altádatá au gásit judicioase interpretan §i 
deslu§iri pentru tóate fenomenele naturii, pe care le observau §i le 
injelegeau cu spiritul lor ce se apropia adesea de un raponament 
superior. De multe orí subiectul legendelor romanead dádeau 
efectul unor expuneri cu substrat §tiinpfic, cum ar fi de exemplu 
§i povestea prefacerilor pámánte^ti in urma potopului mondial. 
$i totu§i, ele erau puré fauriri ale geniului popular, care le 
náscocea dintr-o naturalá §i instinctivá fecunditate a minipi, 
sau erau comori de tradipi mo^tenite din generapi in generapi. 

Dualismul mazdeist il gásim intr-o serie demituri románe§ti, 
dintre care voi aminti numai douá mai principale, cáci celelalte 
in mare parte nu sunt decát variantele acestora. 

Diavolul purta o nespusá urá impotriva lui Dumnezeu, 
pentru cá nu reupse p el sá creeze o lume dupá placul sáu p 
drept rázbunare voia sá-i inece opera, incepu atunci sá destupe 
solul in mai multe párp, ca sá dea drumul torentelor de apá. 
Astfel se facurá váile, iar din pámántul seos se ináltará munpi. 
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Cealaltá ne poveste^te cum 1-a trimis Dumnezeu pe Diavol 
in firndul márii primordiale ca sá aducá de acolo o bucatá de 
lut din care sá-§i creeze lumea. Diavolul insá, avánd gánduri 
nemárturisite ca sá-1 imite §i sá-1 intreacá pe Dumnezeu, cánd 
aduse lutul, i§i ascunse o párticicá in gura. Prin voin|a divina 
pámántul seos la suprafajá incepea sá creascá §i sá se modeleze, 
dar in acela^i timp cre^tea §i bucata din gura Diavolului. Ácesta 
o scuipá atunci de necaz, dar nu reu§i sá o elimine intreagá. 
Resturile de pámánt cre^teau incontinuu in gura sa necuratá §i 
pe másurá cum se dezvoltau, Diavolul le scuipa peste intinderea 
de pámánt croitá de Dumnezeu. Din ele se formará munlii, 
dealurile §i diferitele párji col|uroase ale lumii. Prin urmare, 
dupá aceastá conceppe, fauritorul pámántului este Dumnezeu, 
iar munlii ar fi opera Satanei. 

Poporul nostru mai cunoa^te §i alte teme de mitologie 
orogenicá. Iatá cáteva din ele: 

Cánd a facut Dumnezeu lumea, a vázut cá pámántul era mai 
mare decát cerul §i nu incápea sub bolta lui. Atunci, la sfatul 
Diavolului, 1-a stráns ca sá-1 poatá a§eza sub firmament, dar 
pámántul se increp §i astfel se formará mun|ii cu váile. Dupá 
alte credin|e, tot atát de ráspándite, sfatul il dáduse ariciul la 
iscodirea albinei. Se mai suslinea in cáteva regiuni cá aceastá 
idee venea de la Sf. Petru, cáre intrebándu-1 pe arici, acesta ii 
ráspunse: „De ce nu stránge Dumnezeu §i pámántul cum m-a 
ghemuit pe mine“. 

Legendele care acordá pámántului insu^iri de vialá suslin cá 
munlii s-au produs pe corpul solului ca ni§te eruplii de groazá 
cánd auzise pámántul poruñea lui Dumnezeu de a hráni tóate 
vietálile lumii §i mai ales pe oameni, care din primele timpuri 
purtau in ei germenii inclinárilor spre ráu. 

In únele pár^i se mai spune cá munlii s-au produs de pe 
urma cutremurelor de pámánt, care la rándul lor §i ele fiiseserá 
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provócate de neastámpárul acelora care susjineau coaja 
pámántului sau de clocotirile subterane ale Diavolului. 

O alta inchipuire de ingenioasá plástica se forma in cugetul 
poporului cánd povestea cá munjii nu puteau fi decát ridicáturile 
pámántului in locurile unde stálpii il sprijineau. Greutatea solului 
se lasa intinsá pe unde erau §esurile §i váile, iar párjile din 
jurul capetelor superioare ale stálpilor se conturau pe unde se 
ridicau munjii. 




X.Legende despre crearea muntilor 


Diverse mituri. -Rolul albinei al ariciului. -Ridicarea 
munfilor de catre ingerí. - Formarea lor in urma potopului. 

- Coaja ?i culoarea pámántului. 

Povestirile románe^ti atribuie roluri importante ariciului 
§i albinei la crearea munjilor. Probabil cá in mintea poporului 
aceste anímale páreau cele mai injelepte din tóate creaturile 
lumii. De aceea le-a cerut Dumnezeu sfatul cu privire la únele 
intreprinderi pentru desávár^irea operei sale. 

O legenda este pusa in legáturá cu nevoia a^ezárii apelor 
care fuseserá scoase din loe de pámántul ce cre^tea sub 
binecuvántarea divina. 

Dupa ce Dumnezeu forma o coajá de pámánt din lutul 
adus de Diavol §i aceastá coajá se intinse in lájime ca sa-1 
sprijineascá pe Dumnezeu, cánd Diavolul incerca sá-1 inece in 
timpul odihnei, impingándu-1 spre cele patru cápete ale lumii, 
apele ie§irá din locul lor §i ameninjau sá se reverse peste pámánt. 
Atunci Dumnezeu se gandí sá caute un loe pentru fixarea acestor 
ape. Trimise pe albiná sá-i ceará párerea ariciului. Acesta insá 
refuzá sá-i dea vreun sfat ráspunzánd cá n-ar indrázni cu judecata 
lui márginita sá-1 lámureascá pe creatorul sáu Atotinjelept í? 1 
Atot^tiutor. Albina nu voia sá se intoarcá la Dumnezeu fará 
rezultat. Se ascunse in apropierea ariciului ca sá afle mácar 
reflexiile lui. $i de fapt, dupá ce ariciul credea cá rámásese 
singur, i§i márturisi gándul cu glas tare cá nu putea pricepe de 
ce nu face Dumnezeu §i munfi. Cum prinse albina aceste idei, 
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zburá imediat ín faja lui Dumnezeu §i ii raportá despre cele ce 
auzise de laarici. Dumnezeu í§i completa atunci creaba, ínáljánd 
pámántul ín únele párfi. Astfel puturá sá se a§eze apele prin vái 
§i prin locurile rámase goale dupa ridicarea munplor. 

Aceastá legenda bucovineaná are únele puñete care ar 
putea fi concórdate cu fenomenele geologice. §i ín evolupa 
morfológica a pámántului intálnim numeroase convulsiuni §i 
formapuni orogenice, care erau cauzate de marile mi§cári ale 
apelor ce í§i cáutau locuri de acezare. 

Dupa o alta legenda din Muntenia, la terminarea creapei ii 
mai rámásese lui Dumnezeu o cantitate de pámánt cu care nu §tia 
ce sá faca. Continuarea povestirii este ín linii generale aceeap. 
Albina íncercá sá-1 iscodeascá pe arici, care refuzá sá-i dea 
vreun sfat. Totup ii surprinse párerea cá din rámápfa de pámánt 
s-ar fi putut face dealuri. íi duse apoi ráspunsul lui Dumnezeu, 
care aruncá resturile pámántului neutilizat pe suprafafa netedá 
a scoarjei inipale p fauri astfel munpi. 

Legendele cu albina p ariciul se gásesc ín tóate regiunile 
románepi, avánd aceeap temá, dar o mulpme de variante. 

Pentru faptele bune Dumnezeu a binecuvántat albina p 
ariciul. De atunci aurámas aceste anímale ín credinfa poporului 
ñipe creaturi sfinte, a cáror omoráre constituie un pácat de 
neiertat. Albina a primit darul divin ca din ea sá curgá numai 
miere, iar din ceara ei sá se facá lumánárile pentru bisericá. 
Ariciul ín schimb a fost ínvestmántat cu o armáturá de Jepi care 
sá-1 fereascá de orice primejdie. 

O singurá legendá s-a putut culege dm Bucovina care atribuía 
ridicarea munplor zadamicelor stráduinje ale íngerilor rái. 
Acesia, dupá ce fuseserá izgonip din impárápa lui Dumnezeu, 
s-au trudit sa se ínalfe din nou spre cer. Ca sá ajungá ín sus, 
au inceput sá-§i facá drum din ridicarea straturilor de pámánt. 
Observánd insá Dumnezeu intenpa lor, a oprit pe loe cre§terea 
munplor. 
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Biblia ne istorise§te cáDumnezeu, voind sá-i pedepseascá 
pe oameni pentru paca tele lor, a revársat asupra lumii ape §i ploi 
necontenite. Din acest potop numai Noe cel bun a scápai, fiind 
avertizat sá-§i faca o barca. Poporul román, adánc religios §i 
cunoscátor al Bibliei, a tras de aici concluzii pentru compunerea 
unei fhunoase legende, care ne spune cá munfii s-au format in 
locurile unde pámántul era mai consistent §i nu putea fi distrus 
de apa, iar váile s-au sápat in párjile mai slabe ale solului. 

Aceastá explicare populará, care cauta in consecinjele 
potopului transformarea suprafejei pámántului, are efectul unei 
conceppi $tiinfifice, de§i originea ei se pierde in profunzimea 
timpurilor trecute. Ideile din legendele románe§ti se apropie deci 
foarte mult de ipotezele preconízate de geologi in legáturá cu 
transgresiunea márilor cambriene §i cu perioadele de emersiuni. 

O alta poveste care se aude prin Bucovina atribuie ridicarea 
munfilor unei minuni divine pentru a-1 salva pe Hristos de 
prigoana evreilor. Este una dintre cele mai neverosimile fantezii, 
asupra originii cáreia ne índoim cá ar fi produsul exclusiv al 
imaginei populare. Totu§i o inregistrám ca document folcloristic. 
Dupá aceastá istorisire, in timpul cánd jidanii il urmáreau pe 
Hristos ca sá-1 prindá §i aruncau dupá el cu pietre, Dumnezeu 
a dispus sá le fie drumul barat cu munfi ca sá-i impiedice, iar 
pietrele sá se transforme in ouá colórate. De atunci au rámas 
munjii pe pámánt §i tot de atunci s-a pástrat obiceiul ca la Pa§tile 
cre§tine§ti sá mánánce románii ouá incondeiate sau vopsite cu 
ro§u, galbenori albastru. De aici au fost inspírate, dupá credinja 
unora, §i culori]e naponale ale poporului román. 

Diferitele legende ne aratá cá Dumnezeu a facut coaja 
pámántului din lut, iar Biblia ne ínvafá cá - dupá aceea prin 
binecuvántarea diviná solul a primit putere de fecunditate. 
Vázánd insá Diavolul cá opera lui Dumnezeu se impodobea 
cu verdeará §i cu vegetare bogatá, din urá §i din invidie a 
vrut sá zádámiceascá dezvoltarea naturii. S-a gándit atunci 
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sá transforme pámántul ín piatrá seacá. ín consecinjá a seos 
nisip §i 1-a semánat pe suprafafa solului, crezánd cá din el vor 
rásári bolovani de stáncá. Dar Dumnezeu vázuse intenpunile 
Diavolului §i íi luase nisipului puterea de fertilitate. De acea 
spune poporul cá nisipul este sámánfa de piatrá a Diavolului. 

- Lutul din care facuse Dumnezeu pámántul avea culoarea 
neagrá. De aici credinfa populará cá primii oameni ai lumii, 
creafi din pámánt, tot negri erau. Numai de la Cain íncoace 
§i-au schimbat culoarea oamenii din aceastá seminfie. Cain, 
dupá ce il omoráse pe trátele sáu Avel, ingálbenise de groaza 
pácatului sávár§it. In legáturá cu aceastá credinjá §i azi se mai 
aud expresii in popor cá „a ingálbenit de.groazá“. 

Dupá alte legende din Ardeal §i de aiurea, pámántul inainte 
de a deveni negra túsese stráveziu ca apa curatá. Tot ce cuprindea 
miezul sáu se putea vedea cu ochiul. De aceea Cain, cánd i§i 
ucise trátele, 1-a íngropat §i 1-a acoperit cu frunze §i crengi ca sá 
nupoatáfi vázut cadavrul. Dar §i frunzele, produse de pámánt, 
tot transparente erau. Atunci Dumnezeu prefacu pámántul in 
negru, ca sá acopere urmele primului omor. 


Xl.Conceptii despre viata §i 
functionarea pámántului 


Poporul nostru crede cápámántul este viu ?i tráieqte, 
cá el simte ?i mu rícente ca oricefiinfá care are viafá. - 
Originalitatea acestor credinfe ?i mituri. 

ín concepta mitológica a popórului román, pámántul í§i 
are viaja sa proprie, ca orice altá funja cu tóate manifestárile §i 
consecinjele unei astfel de existenje anímate. Credinja aceasta 
a mo§tenit-o din antichitate, iar tradijia ei este atát de veche 
pe aceste meleaguri incát originea ei trebuie cáutatá ín religia 
págáná apopoarelor care locuiserá aici ínaintea cuceririi Daciei 
de catre romani. 

Ideea aceasta o putem íntálni aproape ín tóate miturile 
clasice, dar mai ales ín doctrínele religioase ale popoarelor 
indoeuropene, care personificau pámántul, ridicándu-1 la rangul 
unei dumnezeiri §i instituindu-i un cult deosebit ca unui zeu 
preferat. 

Mitología noastrá nu este decát o formá modemá a 
credinjelor populare strábune. Ea §i-a pástrat structura ideologicá 
de-a lungul timpului, dezvoltándu-se pe temeiurile págánismelor 
strávechi. Dacá o comparám cu miturile altor vremi sau ale 
altor Jári, gásim ín credinjele populare románe§ti un cult al 
pámántului, exprimat §i ritualizat ín forme specifice §i mai 
empirice, care íi dau o caracterizare cu totul origínala 

ín majoritatea mitologiilor stráine aflám ideea divinitájii 
pámántului saupractizarea acestui cult al „mamei terestre“, dar 
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pujine sunt acelea care confin elemente despre viafa §i felul cum 
fimcfioneazá pámántul. ín acest domeniu credinfele poporului 
román aduc contribufii §i lámuriri origínale, care dovedesc 
inca o data ingeniozitatea §i forfa spiritului sáu de imaginafie. 

Dupa legendele romanead, pe vremea cánd Dumnezeu, 
terminándu-§i zidirea lumii, a oránduit tuturor creafiilor sale 
indatoririle $i nórmele de viafá, íi spuse pámántului cá obligafia 
luí va fi sá hráneascá tóate vietáfile ce tráiesc pe el. Auzind 
pámántul rolul care i s-a atribuit, se cutremurá de groaza, iar 
pe fafa luí netedá se ivirá erupfii §i íncrefituri de spaimá in 
forma munfilor §i dealurilor. De atunci §i-a schimbat pámántul 
fi-zionomia. Dumnezeu vázánd aceastá atitudine recalcitrantá, il 
intrebá din ce cauzá nu-i convenea sá dea hraná tuturor. Pámántul 
ráspunse cá nu obiecfioneazá nimic referitor la hránirea vietáfilor, 
numai in ceea ce privea intrefinerea oamenilor nu infelegea sá ia 
vreun angajament, deoarece ace§tiafiindpu§i dinvoinfá diviná 
sá stápáneascá peste tóate creafiile lumii, nu se vor ingriji de el 
dacá vor vedea cá primesc tóate roadele sale fará nici o trudá. 
Atunci, judecánd Dumnezeu cá pámántul avea dreptate, 1-a 
consolat §i i-a incuviinfat ca sá nu-1 hráneascá pe om dacá acesta 
nu-1 va munci §i nu-1 va ingriji. Ca sá-i u§ureze insá omului 
aceastá sarciná, a mai oránduit Dumnezeu ca el sá nu-§i tragá 
din pámánt decát surplusul de care are nevoie, deoarece hrana 
principalá o va scoate-o din carnea animalelor. 

Dupá o altá versiune, cánd vázu Dumnezeu refuzul 
pámántului de a-1 hráni pe om, il mángáie $i il incurajá sárabde, 
fiindcá va veni vremea cánd se va ingrá§a el din acest om pe 
care este indatorat sá-1 íntrefiná acum. 

Din subiectul acestor legende se poate deduce cá poporul 
íi atribuie pámántului insu$iri de viafá $i de simfiri. El tráie§te, 
avánd inimá $i sánge. Conform acestor imaginafii, centrul 
sáu ar fine loe de inimá, iar apele curgátoare ar fi ca un sánge 
dátátor de viafá ce strábate trupul fiinfei sale. Pámántul are 
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deci existenfá proprie. El munce§te ?i produce. Sunt extrem de 
varíate credinfele populare cu privire la activitatea pe care o 
desfajará pámántul. ín general, ori de cate orí vede undeva vreo 
lipsá provocatá de consumare sau de dispozifie, se grábente sá 
completeze golurile ivite. Dar in planul lui de muncá in flecare an 
este prevázut sá producá bogáfii §i materii noi, pe care lumea nu 
le poate §ti decát prin revelaba fenomenelor atmosferice. Astfel 
se crede cá in anuí cánd pámántul produce aur, soarele il arde 
cu o incandescenfá persistentá §i pátrunzátoare, iar cánd clima 
anului este medie, atunci pámántul lucreazá argint. Aproape 
pentru tóate produsele importante ale pámántului, care figureazá 
in cercul de nofiuni ale poporului, s-au dat astfel de explicafii. 

Ca orice fiinfá ce munce§te, §i pámántul are drept la odihná. 
Ora lui de repaus este amiazul, cánd nimeni nu are voie sá se 
atingá de el, sá-1 sape, sá-1 ffámánte sau sá-i culeagá roadele. 

Ideeaaceastaeste admisá in mod general. Sunt insá regiuni 
unde in timpul de odihná al pámántului intrá §i momentele 
rásáritului §i apunerii soarelui. 

ín afará de aceste repausuri zilnice, oamenii sunt datori sá-i 
dea pámántului §i posibilitáfi de odihná anualá sau sezonierá, 
mai ales dupá o serie de ani imbel§ugafi, cáci in caz de refiiz 
i?i ia pámántul singur aceastá odihná, dar atunci ii pedepse?te 
pe oameni cu secetá sau cu lipsá de producfie. 

Prevalánd in viafa poporului román caracterul agricol al 
muncii sale, desigur cá putem gási un teren fecund in credinfele 
§i obiceiurile sale referitoare la pámánt. 




XILCultul pámántului in mitología románeascá 


Pámántul a fost íntotdeauna considerat ca o fiinfá divina 
atát de mitología popoarelor antice, cát §i de cea románeascá. 
Popoarele vechi il venerau ca pe un zeu, aducándu-i chiar jertfe 
sub diferite forme. Ideea divinitáfii sale era aproape universalá, 
numai numirea sa varia dupa diversele religii págáne care il 
a§ezau de multe ori ca importanfá aláturi de Dumnezeul ceresc. 
Era o concepfie ráspánditá cá pámántul, fiindmama oamenilor pe 
care ii hráne§te, are un rol de consoartá pe lángá Tatál ceresc, iar 
din iubirea lor rezultá prosperitatea lumii. ímbráfi$árile amoroase 
intre cer §i pámánt se produc prin ploile care dau fertilitate 
solului, astfel incát din grija Tatálui de sus §i al Mamei terestre 
se pot bucura oamenii de tóate bunátáfile §i darurile viefii. 

Acest cult a fost preconizat de Zoroastru, care in doctrina 
sa religioasá a acordat o importanfá deosebitá principiului de 
legáturá conjugalá intre Ahura Mazda, Dumnezeul din cer, 
§i intre Spenta-Armaiti, personificaba diviná a pámántului. 
Dacii s-au inspirat din aceastá credinfá iranianá, care §i azi mai 
dáinuie§te la poporul persan ca reminiscenfá de imn cosmogonic 
cunoscut din timpuri imemoriale. 

Cultul pámántului s-a inrádácinat foarte iute in datinele 
popoarelor autohtone din regiunile carpato-danubiene, fiindcá 
prinmunca §i traiul lor erau stráns legate de pámánt, de la care 
trágeau tóate foloasele §i bogáfiile. Majoritatea acestor popoare 
ocupándu-se cu agricultura, este explicabil cá tóate aspectele 
viefii lor le vedeau §i le cántáreau prin dámicia solului. De 
aceea se inchinau cu evlavie, poate interesatá, pámántului, 
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rugándu-1 caDumnezeul celest sá-1 fecundezepentrufericirea 
§i bunástarea oamenilor. 

Dupa ocuparea Daciei de legiunile romane, cultul 
pámántului a fost practicat pe o scará mai intinsá, dobándind 
o insemnátate §i mai mare. „Alma Tellus“ sau „Terra Mater“ 
a romanilor era divinizatá aláturi de Júpiter §i adoratá cu 
tóate onorurile ce i se cuveneau. ín imperiul román se gáseau 
pretutindeni sanctuare ridicate in cinstea „Mamei terestre“, 
indeosebi in provincii, unde caracterul agrar al populajiilor 
implica nevoia de a cantiga bunávoinja solului producátor. 
Dintre tóate provinciile cucerite de romani, in Dacia era mai 
popularizat cultul pámánturi. Legionarii §i coloni§tii lui Traían 
au adus cu ei §i fórmele romane ale acestui cult, pe care le-au 
localizat §i adaptat in straturile credinjelor indigene. Pe aceastá 
structurá daco-romaná s-au perpetuat iñ viaja poporului román 
obiceiurile de a se inchina pámántului §i de a-1 cinsti. 

$i astázi vedem in bisericile de la Jará cum se roagá lumea, 
fácánd mátánii, plecándu-§i picioarele, máinile §i capul pe 
pámánt. ín cimitire pretutindeni gásim inscripjii pe crucile 
morjilor ca „sá le fie Járána u§oará“. Acestea nu sunt decát 
urmele §i fórmele rituale ale vechiului cult. Pámántul este sfánt 
in credinja poporului. Din pámánt suntem fácuji §i noi, iar 
tot in sánul lui ne vom duce pentru odihna etemá. ín pámánt 
zac mo§ii §i strámo§ii no§tri. El ne Jine pe coaja lui, el ne dá 
hraná §i apá. Fárá bunátájile lui n-am putea trái. Iatá de ce este 
considerat pámántul in miturile románe§ti ca „mama noastrá“, 
iar oamenii ca ni§te copii rezultaji din legátura pámántului cu 
Dumnezeul ceresc. De aceea suntem datori sá-1 cinstim. De aici 
o serie de opreli§ti §i de obligajii fajá de el. Poporul le respectá, 
fiindcá de la pámánt i§i trage tot bínele prin munca sa agricolá. 
Astfel, dupá credinja populará, nu-i voie sá scuipi sau sá dai cu 
piciorul in pámánt, nici sá-1 injuri, in schimb e§ti indatorat sá-1 
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munce?ti, dar sá nu-1 chinuie§ti, cum face de exemplu olarul, 
care din cauza aceasta i?i va primi pedeapsa la judecata din urmá. 

Nenumárate datini §i proverbe §i-a facut poporul din 
principiile acestui crez, care sunt pástrate cü mai multa rigoare 
decát orice lege scrisá. S-ar putea scoate multe forme frumoase 
$i interesante din compozifia actúala a acestui cult terestru la 
poporul román. 

Ca o exteriorizare a venerárii pámántului §i azi mai gásim 
ritualuri de jertfa indeplinite de popor la anumite ocazii, mai 
ales atunci cánd il raneóte sau il love§te fárá intenfiune rea, dar 
nevoit de efectuarea unor lucrári. Aceasta dovede§te credinfa 
populará in sensibilitatea pámántului. Astfel de sacrificii se aduc 
de exemplu la edificarea unor case, cánd se sapá fundamentul §i 
se taie pámántul. La sate se ingroapá in temelia casei un cap de 
coco$, e l fünd considerat ca o pasáre sfantá. Táranii mai bogafi 
jertfesc insá un cap de berbec pe care il a§eazá la fimdamentul 
casei. ín ora§e ?i azi se mai obi$nuie$te zidirea unui pumn de 
bani la temelia caselor noi, care simbolizeazá aceea§i idee de 
sacrificiu ce se aduce pámántului pentru ráscumpárarea durerii 
cauzate prin fixarea unui edificiu in coasta sa. Cine face astfel 
de jertfe pote fi sigur cá pámántul ii va suporta casa $i va avea 
grijá de ea sá nu se surpe. 

La zidirea bisericilor, care, prin rostul lor de durabilitate, 
trebuiau sá fie mai solide, se dádeauin únele párti jertfe simbolice 
de o valoare mai mare. ín Oltenia, de exemplu, la construirea 
unor biserici se ingropau la temelii másurile umbrelor de om, 
luate cu o trestie, dar omul care rámásese fáráumbrá, era sortit 
sá moará in termen de 40 zile. 

ín aceea$i ordine de idei putem aminti legenda poetizatá a 
me$terului Manóle care ?i-a ingropat sofia de vie intre zidurile 
mánástirii de Arge§, ca pámántul sá-i asigure tráinicia operei 
sale arhitectonice. 
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Datinele de a face jertfe pámántului le aflám aproape la 
tóate popoarele, chiar §i lá cele mai civilízate, unde ele persista 
§i azi sub forme mai modeme §i simbolice. 

ín trecut, majoritatea sacrificiilor erau viefi omene§ti ale 
cáror trupuri erauzidite la temeliile cetáfilor §i ale edificiilor. ín 
istoria biblicá aflám únele exemple de acest fel, cum era cazul 
construir» Ierihonului. ín diverse locuri sápáturile §i dárámarea 
zidurilor vechi au seos la suprafafá schelete de oameni jertfifi 
pámántului. ín tóate párale lumii au ie§it la ivealá astfel de unne 
care datau din diferite timpuri páná in época modemá, numai pe 
teritoriul románese nu s-au gásit probele unor practici similare. 
Uzul ingropárii umbrelor, care a succedat la popoarele stráine 
jertfelor umane, a fost importat in regiunile locuite de románi 
probabil de arhitecfii venifi din alte párfi ea sá construiascá 
bisericile §i mánástirile noastre. 




XlII.Sfársitul lumii 


Ráutatea oamenilor pregáteqte prábuqirea mondialá. 

- Semnele prevestitoare ale cataclismului. - Potopul. - 
Legende despre corabia lui Noe. 

íncapitolele precedente am vázut cum s-a náscut pámántul 
§i viafa pe care o are. Ca o consecinfá a acestor credinfe, in 
ínchipuirea poporului s-au produs idei §i despre moartea 
pámántului, care nu poate fi consideratá ca altceva decát sfar§itul 
lumii. 

Va veni vremea cánd Dumnezeu va hotári sá-§i nimiceascá 
opera sa, pentru cá lumea avanseazá in ritm accelerat pe calea 
unei ráutáfi progresive. Cataclismul final are sá fie ingrozitor. 
Din pricina pácatelor omene§ti va suferi §i pámántul pedeapsa 
distrugerii, fiindcá pe scoarfa lui s-au petrecut tóate faptele rele. 
Odatá a scápat de pierire, cánd Dumnezeu trimisese potopul 
peste oameni, fiindcá pedeapsa diluvialá nu a fost aplicatá decát 
vietáfilor §i nu a atins pámántul in fiinfa sa organicá. Dar potopul 
a fost un avertisment divin pentru tóate creafiile lume§ti, ca sá 
aibá grijá de a se subordona poruncilor lui Dumnezeu. 

Lapoporul román credinja insfar§ituUumii este de origine 
biblicá. De aceea modalitájile imaginare care aratá cum se 
produce actul final al distragerii se incadreazá §i se intemeiazá 
pe invá|áturile biserice§ti. 

Informaiii scoase din scrieri apocaliptice, precum §i o 
muljime de tradijii strábune, constituiau sursa de inspirare a 
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poporului nostru la compunerea ingenioaselor ipoteze despre 
felul cum va lúa lumea sfar§it. 

Acest sfar§it trebuia sá se producá mai demult, povesteau 
bátránii satelor, cáci prea s-a dedat lumea la pácate §i nu mai 
finea posturile, dar Maica Domnului il mai roagá pe Dumnezeu 
sá nu-i pedepseascá incá pe oameni, cáci din cauza lor ar suferi 
atunci §i copiii cu suflete nevinovate. Dupá alte credin|e aceste 
rugáciuni le fac ingerii pázitori ai oamenilor sau uneori chiar 
Sfantul Petru. Oricum ar fi, insá, ceasul cel din urmá va suna 
odatá. El va fi mai apropiat sau mai indepártat dupá cum va fi 
conduita moralá a oamenilor. 

Diavolul, care de la inceput pandea §i se stráduia sá distrugá 
opera lui Dumnezeu, mereu cautá sá inspire fapte rele §i astfel 
sá-§i pregáteascá rázbunarea. Prin sfár§irea lumii Diavolul 
sperá sá puná stápánire pe crea|ia diviná §i de aceea ii grábente 
nimicirea. 

Din seria bogatá §i variatá a acestor credin|e populare a 
ajuns imaginaba colectivitá|ii sá formuleze ideea impárá|iei 
lui Anticrist, care este identic cu Diavolul. Dar tot Dumnezeu 
va avea grijá, din nemárginita sa indurare, sá scurteze zilele 
acestei domnii. 

Din tot complexul de credin|e strámo§e§ti §i de povestiri 
care §i azi mai tráiesc in gura poporului román, vom grupa 
intr-un cadru sintetic únele exemple de ciudatá §i inventivá 
infamare a diverselor fenomene §i intámplári care vor preceda 
§i vor desávár§i procesul finalitá|ii cosmice. Majoritatea acestor 
credin|e sunt de facturá originalá, fiindcá in afará de únele 
idei generale sau biblice, ele sunt produsele puré ale fanteziei 
poporului §i se concordá ca o concluzie logicá cu toata filatura de 
crea|ii §i imagina|ii inspírate din felul sáu de via|á §i de gandiré. 

Poporul crede cá sfar§itul lumii nu se va produce deodatá, pe 
nea§teptate, ci va fi prevestit de diferite evenimente cosmice, intre 
care cutremurilor de pámánt li se dá cea mai mare importan|á. 
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Seria semnelor reveíate de Dumnezeu a inceput cu potopul 
§i a continuat cu diversele fenomene geologice §i atmosferice, 
la care se mai adáugará §i mulfimea pedepselor, cum erau 
rázboaiele, boalele §i alte suferinfi. Tóate acestea nu erau decát 
avertismente divine, care pregáteau in sufletul §i con$tiinfa 
oamenilor ideea ispá^irii pácatelor care se va produce in clipele 
marilor socoteli eteme. 

ín miturile románe§ti gásim numeroase interpretan de 
semne prevestitoare, fiindcá poporul vedea in orice fenomen 
sau eveniment supranatural o mustrare a lui Dumnezeu §i o 
arátare a sfár§itului apropiat. Vom refine aici numai únele, care 
prin concepta lor pot fi puse aláturi de preconizadle mitologiei 
universale. 

Primele timpuri ale omenirii, cunoscute in literatura 
mitológica sub denumirea epocii de aur, erau cu totul altfel 
decát cele de la potop incoacé. ín vremea aceea fericirea §i 
bunástarea sálá§luiau pe tot pámántul. Oamenii aveau de tóate 
§i nu erau a§a de trudifi ca cei de azi. Tráiau in desfatare §i fará 
griji, iar sub cople§irea atátor bunátáfi 1-au uitat pe Dumezeu §i 
poruncile lui. Lumea s-a inráutáfit §i s-a dedat la pácate fará nici 
o ruinare, incát Dumnezeu s-a gándit sá prápádeascá lumea. 
Potopul pe care 1-a trimis asupra fapturilor sale a fost cel dintái 
§i cel mai groaznic avertisment. 

Dupa credinfa románeascá primii oameni erau Uria$ii, deci 
din pricina lor §i a viefii lor pline de pácate puse Dumnezeu 
capát celei dintái lumi prin inecare. 

Despre felul cum s-a produs potopul mitología romána 
are o numeroasá colecfie de legende. Tóate se bazeazá pe 
ideea uneltirilor §i intervenfiei Diavolului ca sá zádámiceascá 
mántuirea lui Noe sau ca sá-§i asigure §i pentru el un loe de 
scápare in corabie. 

Modelul dupa care §i-a fácut Noe corabia i 1-a sugerat 
Dumnezeu. O legenda din regiunea Constanfei ne informeazá 
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cá Dumnezeu cu prilejul arátárii sale, cánd il prevenea pe Noe 
de potop, ii spuse ca sá taie o pasare §i sá-i examineze sistemul 
oaselor din jurul pieptului, servindu-se ca model la construirea 
corábiei sale de acest schelet. 

ín Bucovina se crede cá locul arátárii lui Dumnezeu era in 
mijlocul unei páduri, unde se gáseau lemnele din care i§i facu 
Noe corabia §i unde putea sá lucreze neobservat §i nestingherit 
de nimeni. Viziunea aceasta s-ar fi petrecut in vis. 

Despre uneltirile Diavolului se cunóse mai multe variante. 
Tema este cá Diavolul, pentru a descoperi locul ascuns, unde 
i§i alcátuia Noe corabia, se folosi de slábiciunea femeii §i o 
convinse pe sofia lui Noe ca sá-i dezváluie acest secret. Diavolul 
avea intenfia sá-i spargá corabia, care era aproape gata, ca astfel 
sá nu izbuteascá Dumnezeu sá-§i salveze nici o sámánfá din 
creaturile sale. Nevasta lui Noe nu §tia insá nimic din ceea ce 
facea soful ei, cáci Dumnezeu il sfátuise pe Noe sá nu spuná 
nimánui nimic. Atunci Diavolul aduse in casa lui Noe un butoi 
de vin fermecat §i puse la cale pe sofia lui ca sá-1 imbete §i 
astfel sá-i afle secretul. Iatá cum ajunse Diavolul, din cauza 
trádárii femeii, sá cunoascá locul de construcfie §i sá poatá 
distruge corabia. 

Dupá alte versiuni chiar Dumnezeu i-ar fi spart lemnele 
corábiei, ca sá-1 inspáimánte pe Noe pentru gre§eala de a se fi 
imbátat §i de a fi destáinuit secretul. 

Oricare ar fi explicafia, temele concorda asupra ideii de 
distrugere §i asupra sprijinului dat de Dumnezeu ca Noe sá-§i 
poatá reface cofábia, ca prin minune, prin o singurá loviturá. 

Nereu§ind Diavolul inainte de potop, a persistat in planurile 
sale chiar §i in timpul inundárilor, cáutánd diversele mijloace, 
fie direct, fie cu ajutorul §oarecelui sau al altor anímale, ca sá 
roadá fiindul corábiei §i sá o inece. Dar Noe observá la timp 
gáurile facute de Diavol §i le astupá. Dupá únele credinfe aceste 
gáuri au fost astupate de coada §opárlei, iar pentru aceastá faptá 
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Dumnezeu o binecuvántá ca sá nu-i curgá sangele cánd o calca 
cineva. Dupa alte credinfe serviciul acesta 1-a facut nápárca, a 
cárei coadá a §i ramas in gaura corabiei. 

Un subiect de legenda cunoscut aproape in tóate provinciile 
fárii este cum a scápat Diavolul de potop prin infelegerea secreta 
ce o avuse cu sofia lui Noe. Aceasta, in momentul revársárii 
apelor intárzia dinadins sá se urce in corabie, cáci a§a-i fusese 
vorba cu Diavolul, iar Noe alarmat §i enervat ii strigá: „Hai, 
drace, vino mai repede“. Diavolul intrá atunci aláturi de femeie 
in corabie, fiindcá il invitase Noe, §i astfel scápá de pierire spre 
nenorocul lumii. 

Cáteva din aceste idei se gásesc §i in legendele altor popoare, 
dar majoritatea lor sunt cunoscute numai de románi. 

De la potop incoace felul avertismentelor divine despre 
apropierea sfar§itului lumii au variat §i s-au succedat sub 
forme diferite, dintre care cele mai sugestive erau fenomenele 
atmosferice sau astronomice, indeosebi cutremurele de pámánt. 




XlV.Cutremurele de pámánt 


Cauzele zguduirilor teresíre. - Consecinfele rele $i 
posibilitadle de evitare a acestor nenorociri. - Fenomene 
astronomice ?i atmosferice care prevestesc sfárptul lumii. - 
Eclípsele ?i cómetele. 

Cauzele cutremurelor de pámánt sunt múltiple. Ele stau ín 
legáturá lógica cu toatá concepta poporului despre pámánt Cánd 
se clatiná din orice motiv stálpii sau celelalte proptele ale coajei 
terestre, se produce o cutremurare. Deci, cauzele principale ale 
acestor cutremure rezultá din lipsa de soliditate sau de rezistenfá 
a suporturilor cosmice. Astfel in ipoteza sprijinirii pámántului pe 
spatele sau cozile pe§tilor uria§i din apa subteraná, cútremurul 
se va sim{i ori de cáte ori se vor mi§ca sau vor da din coadá 
ace§ti pe§ti. Acela§i fenomen de scuturare se va observa din 
cauza neastámpárului oricáror anímale sau fiinje imaginare 
care susfin scoarfa pámántului. 

Am mai vázut cá dupá alte credinfe, lumea noastrá stá pe 
stálpi ori pe furci. In consecinjá, cánd aceste temelii mondiale 
sunt roase de diavoli sau de luda, pámántul se mi§cá din loe. 
Tot astfel se scutUrá §i ín momentele cánd Diavolul, pe spatele 
cáruia zace coaja lui, se intoarce sá se culce pe partea cealaltá. 

Ín afará de aceste cauze de ordin static §i arhitectonic, 
pámántul se mai poate zgudui §i din voinja lui Dumnezeu, cánd 
acesta íl prívente mustrátor, cáci tóate pácatele oamenilor pe 
suprafaja lui se petrec. Dumnezeu ínsánu se uitá decát cu coada 
ochiului, cáci dacá 1-ar privi direct, s-ar prábu§i pámántul §i ar 
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provoca sfar§itul lumii. Aceastá privire fatalá se va Tntámpla 
numai dacá oamenii nu se vor cuminfi §i nu se vor pocái. 

Pámántul fiind o fiinfá vie, poate sá se cutremure ca orice 
om. Se poate ingrozi §i el de ráutáfile omene§ti pe care incearcá 
sá le scuture din spatele sáu ca pe ni§te lucruri ce-1 apasá. 
Sau poate sá se cutremure de obosealá, ca orice muncitor, in 
sezoanele cánd produce roade prea multe §i se istove§te. 

Consecinjele rele ale cutremurelor se manifesteazá in 
credinfa poporului sub diverse forme. ín general ele sunt semnele 
prevestitoare de nenorociri cum ar fi rázboaiele, marile vársári 
de sánge, bolile contagioase, foametea, seceta, etc. Ele nu sunt 
decát arátárile divine din care oamenii sá tragá concluziicá 
vor ajunge in fafa altemativelor de pocáire sau de ispá§ire prin 
nimicirea lumii. Cutremurele de pámánt ar fi, deci, un fel de 
preludiu al durerilor ce vor veni. 

Poporul mai dá §i interpretári bune acestor cutremure, 
dacá ele s-ar produce noaptea, cáci atunci ar prezice recolte 
imbel§ugate. Tot astfel dacá s-ar cutremura pámántul §i dupá 
dejun, cánd lumea e sátulá. ín restul zilei cutremurele sunt 
semnele rele ale foametei §i sáráciei. 

Oamenii n-au decát sá respecte posturile §i sá se poarte 
bine, cáci du§manii subterani n-ar mai indrázni atunci sá roadá 
proptelile pámántului §i nici Dumnezeu n-ar mai avea motive 
sá priveascá supárat. Dacá insá oamenii vor persista pe calea 
pácatelor, sfar§itul lumii va fi inevitabil. 

Prábu§irea munfilor, cauzatá de putemice cutremure, va 
decíanla cataclismul §i atunci pámántul va deveni iará§i neted 
la suprafafá cum era la inceputul creafiei sale. Acest eveniment 
cosmic va fi cel mai plástic §i decisiv semn al voinjii lui 
Dumnezeu de a prápádi lumea. Prábu§irea munfilor va constituí 
primul act din etapele ceasului final. 

Pe lángá revársarea apelor §i zguduirile pámántului cu tóate 
consecinfele lor, poporul mai credea in existenfa altor semne 
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prevestitoare de sfar§it, cum ar fi únele fenomene astronomice 
sau atmosferice. 

Eclípsele sunt considérate de popor ca ni§te intunecimi 
anticípate prin care Dumnezeu le atrage atenea oamenilor cá se 
va apropia sfar§itul lumii dacá nu-§i vor schimba conduita §i nu 
se vor supune legilor morale reveíate de el. ín únele regiuni se 
mai credea cá soarele fiind ochiul lui Dumnezeu, cánd acesta 
se intunecá, inseamná cá Tatál ceresc i§i intoarce privirea-i 
ocrotitoare de la cei de pe pámánt, ingrozindu-se de mulfimea 
pácatelor pe care le vede. Se spunea in general cá sfar§itul lumii 
va avea caprim aspect o eclipsá totalá a soarelui, cánd várcolacii 
il vor manca §i vor cauza intunecimea finalá. 

Cómetele sau stelele cu coadá, cum le nume§te poporul, 
aveau §i ele semnificafia prevestirii in credinfele lui. Cánd se ivea 
o cometá pe cer, aceasta se intámpla insá foarte rar, oamenii de 
la Jará i§i aduceau aminte de cuvintele bátránilor cá aparijia ei 
era semnul de sfar§it al lumii. Atunci se inspáimántará cu tofii §i 
i§i tráirá zilele inpost §i rugáciuni, a§teptánd ceasul judecáfii din 
urmá. Dumnezeu vázánd aceastá pocáire, se indura §i ii iartá pe 
oameni, amánánd executarea hotárárii sale de a pedepsi lumea. 

ín únele párji se spunea cá §i curcubeul ar fi un semn 
divin, el insá i§i a vea mai mult sensul biblic decát acela atribuit 
celorlalte fenomene prevestitoare de ráu. 




XV.Cum se va produce distrugerea lumii 


Sursele mitologice de inspirare apocalíptica. - Etapele 

cataclismelor. - Mistuirea prin foc. - Bátália finalá. - 
Prábuprea stálpilor cosmici. - Naqterea altei lumi. 

Dupa ce Dumnezeu va vedea cá avertismentele sale vor fi 
zadamice, iar oamenii nu se vor pocái, T§i va ímplini voinfa de 
a pune capát acestei lumi pline de pácate. 

Sfar§itul tragic se va produce in diferite chipuri. Imaginaba 
poporului a fost foarte fecunda in aceasfá privinfá, mai ales cá 
ea era aliméntala de bogata literatura apocalíptica. Cele mai 
ráspándite credinfe aminteau ca mijloace de distrugere focul, 
apa sau prábu§irea stálpilor care susfin pámántul. Totu§i, inainte 
de actul final, procesul nimicirii va trece prin etapele unei agonii 
mondiale. 

Sfar§itul lumii il pregáte§te in secret Diavolul, indemnándu-i 
pe oameni la fapte rele. Dumnezeu insá, din nefármurita sa 
indurare, nu va prápádi lumea pana cánd nu-§i va trimite sfinfii 
pe pámánt sá lupte impotriva Diavolului, cáci in buná parte 
acesta este vinovat §i responsabil de marea decadenfá moralá 
a oamenilor. Dintre sfinfi nu vor cobori decát aceia care se 
ridicaserá in cer cu trup viu, deci fará moarte. Astfel Enoh, Ilie §i 
loan se vor intoarce atunci pe pámánt §i vor destáinui uneltirile 
Diavolului, care insá ii va omori táindu-le capul. Moartea acestor 
sfinfi va insemna declan§area sfar§itului, fiindcá din sángele lor 
se va na§te focul ce va mistui lumea. 
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Dupa ce-§i vor lúa moartea §i ace§ti trei sfinfi inálfafi de 
vii in sánul impáráfiei cere§ti, Dumnezea va indruma ingerii ca 
sá inifieze etapele cataclismelor. Mai intái se vor mi§ca apele 
in valuri ingrozitoare, iar animalele marine vor ie§i pe maluri 
§i vor da alarma prin urletele lor infrico§átoare, apoi se vor 
aprinde márile §i vor arde in clocotiri de vápaie, incát se vor 
topi fármurile, iar pe urmá se vor umplea de sánge tóate apele 
§i pámántul. Se vor produce dupa aceea ni§te cutremure atát de 
putemice, cum nu se pomenirá de cánd e lumea, §i vor clátina 
munfii din temelie, iar prábu§irea lor §i sfarámarea stáncilor vor 
provoca moartea oamenilor §i vietáfilor de pe pámánt. Soarele 
se va intuneca, luna va sángera, iar stelele vor cádea. Cerul §i 
pámántul se vor aprinde, vor arde tóate spurcáciunile lumii, 
iar pámántul va deveni neted §i curat, ca sá poatá cobori pe el 
Dumnezeu, care 1-a creat. 

ín aceste credinfe gásim numeroase concepfii apocaliptice, 
care au dat na§tere unor serii de fantezii, bógate in amánunte 
inspáimántátoare, dar avánd aproape tóate ca idee finalá numai 
distrugerea suprafefei solului, care adápostea ráutatea §i pácatele, 
iar nu nimicirea totala a pámántului propriu zis. Din aceastá 
idee a crufárii materiei pámánte§ti §i-a fácut poporul inchipuirea 
cá dupá sfar§itul lumii noastre Dumnezeu va crea o altá lume 
§i o nouá omenire. 

Credinfele despre etapele unei agonii mondiale au avut sursá 
de inspirare in diferitele produse ale literaturii apocaliptice, 
care s-au ráspándit mai cu seamá pe vremea bogomilismului. 
Adeváratele §i strávechile credinje insá nu pomenesc despre 
aceste faze prin care va trece procesul distrugerii, ci susfin cá 
momentul sfar§itului vaveni deodatá, cánd va hotári Dumnezeu, 
iar cataclismul final se va intámpla prin arderea fefei pámántului. 

ín Bucovina, de exemplu, poporul credea cá Dumnezeu va 
trimite o ploaie de foc ca sá topeascá pámántul §i sá-1 curefe de 
tóate spurcáciunile care se aflá pe el. Se mai preciza cá vápaia 
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mistuirii va pátrunde pana la o adáncime de 9 stánjeni. Despre 
durata arderii sunt multe variante. Cea mai interesantá este cá 
Dumnezeu nu va opri focul decaí atunci cand pámántul ii va 
spune cá s-a purificat deja. Totu§i, flácárile nu se vor stinge 
numai dacá pámántul intr-adevár devine atát de curat ca Hristos. 
Dupá alte credinfe, odatá cu suprafaja pámántului vor arde nu 
numai oamenii vii, dar §i trupurile celor morji §i ingropaji in 
pámánt. Cele 12 vánturi ale vázduhului vor stránge ceñuda §i o 
vor sufla-o pe valea lui Safat, unde, pe aceastá movilá formatá 
din .scrumul morfilor, se va face judecata din urmá. 

ín alte regiuni se spunea cá pámántul va arde páná va deveni 
iará§i neted ca la inceputul creafiei sale. 

La o sáptámáná dupá distrugerea lumii se va face judecata 
din urmá. Dumnezeu va cobori atunci la Ierusalim impreuná 
cu Sf. Petru.§i Maica Domnului, iar judecarea sufletelor are sá 
o facá in valea lui Safat. 

ín nordul Romániei, mai ales in párfile Moldovei §i 
Bucovinei, únele credinje populare susfineau cá inaintea ploii 
de foc se va produce o bátálie finalá, impáratul Constantin va 
ie§i cu oastea lui §i ii va birui intr-un rázboi mondial pe tofi 
impárafii §i regii lumii. Din aceste lupte foarte mulfi oameni 
vor muri, iar pujinii supraviejuitori vor fi apoi máncafi de ni§te 
pásári cu cioc de fier. 

Altá versiune spunea cá la sfár§itul lumii va izbucni un 
rázboi pe tot pámántul. Se va i vi atunci un impárat necunoscut, 
care ii va distruge pe toji oamenii in afará de cáfiva din jurul 
lui. Din acest grup de supraviejuitori se va forma §i se va na§te 
o lume nouá. Dacá s-ar intámpla insá, cá acest impárat nu s-ar 
mai ivi, atunci Dumnezeu va arde pámántul, iar dupá curáfirea 
lui ii va readuce pe Blajini ca sá-1 locuiascá. 

Am vázut in partea unde expuneam credinfele poporului 
román despre suporturile cosmice cá pámántul e proptit pe 
spatele unor anímale sau este sprijinit pe ni§te stálpi mondiali. 
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Ace§ti stálpi ameninfá sá se prábu§eascá, deoarece Diavolul 
roade mereu la temelia lor. Dacá oamenii nu fin postilóle §i nu 
ascultá de poruncile lui Dumnezeu, ace§ti stálpi se vor práváli, 
iar pámántul se va ineca in marea nemárginitá. 

Decadenfa moralá a omenirii ar mai putea sá-i determine 
pe ingerii pázitori de la marginea pámántului sá-§i abandoneze 
locul lor de strajá §i sá-1 lase pe Diavol ca sá intoarcá platoul de 
pámánt cu fiindul in sus. Atunci suprafafa scoarfei pe care zace 
lumea noastrá va ajunge dedesubt §i se va ineca, iar Blajinii se 
vor ridica deasupra §i vor incepe o lume nouá. 

Prin orice mijloace s-ar produce distrugerea lumii, un lucru 
pare logic in judecata poporului, cá nu se va nimici §i materia. 
Chiar dacá ar arde pámántul, ceñuda lui va rámáne. Poate vor 
fi insá extirpa^ numai oamenii §i vietáfile. ín orice caz, materia 
brutá din care túsese fácut pámántul se va conserva, fie in parte, 
fie chiar pufin alteratá, §i ea va servi pentru noua creare a lui 
Dumnezeu, cáci conform unei credinfe admisá in mod general 
de poporul román, dupá sfar§itul lumii actúale se va na§te o 
lume nouá. ín Oltenia se preciza cá aceastá lume va fi formatá 
din alji oameni, la fel ca cei de azi, dar fárá pácate §i fárá nevoi 
de a se hráni cumáncare §i báutura. ín multe párfi, indeosebi in 
Bucovina, se crede cá oamenii ce se vor na§te in lumea viitoare 
vor fi mici de tot, cát un deget al nostru. 

ín ipoteza retroversárii pámántului, lumea de máine se va 
compune dupá credinfele moldovene sau bucovinene din Blajinii 
cei drepfi §i evlavio§i, care, prin schimbarea fe|ei solului, vor 
ajunge iará§i la luminá. ín acelea§i regiuni insá se mai susfinea 
cá dupá ce oamenii lumii noastre vor fi inecafi prin intoarcerea 
pámántului, Hristos se va pogori pe noua lui suprafafá §i va crea 
doi oameni la fel cum procedase Tatál ceresc cánd zidise pe 
Adam §i Eva. Din ace§ti doi oameni ai lui Hristos se va na§te 
o altá lume, iar istoria va incepe din nou. 
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Unele credinfe inspírate din literatura apocalíptica susfineau 
succesiunea unei impáráfii a lui Anticrist, care, in concepta 
poporului, nu era altceva decaí Diavolul. Lumea se va sfar§i 
prin domnia lui Anticrist, dar ea nu va fine mult, cáci Dumnezeu 
ii va scápa pe oameni de sub teroarea Diavolului, care de mult 
pandea acest moment de a pune stápánire pe creaba divina. 

Mai erau cáteva credinje izolate care preconizau ideea 
nimicirii totale §i definitive a lumii. La terminarea tragediei 
mondiale, Dumnezeu §i Diavolul i§i vor impárji intre ei sufletele 
oamenilor, apoi se vor urca in Luna, pe care anume o creaserá 
dupa chipul §i asemánarea Pámántului ca sá le serveascá drept 
loe de retragere in urma distrugerii complete a lumii. 




[2,Originea omenirii] 


XVI.Mituri despre originea omeneascá 


Concepfia creafiei divine a omului. - Orafiile de la nunfile 

fárane?ti confín credinfe tradifionale despre fáurirea 
oamenilor. - Crearea lui Adam. - Cum a fost ziditá Eva. 

Mituri privitoare la originea omenirii §i la viaja 
protopárinjilor no§tri se gásesc aproape la tóate popoarele lumii, 
dar sub forme cu totul diferite de ideile care dádurá na§tere 
legendelor románe§ti despre rásele primitive. 
f ín mitología stráiná intálnim cele mai varíate §i stranii teme, 
care preconizeazá na§terea oamenilor din diverse anímale sau 
plante, mai cu seamá din arbori antropogenici ori din únele 
fructe. Sunt §i legende care susjin cá cei dintái oameni au fost 
descendenjii lui Dumnezeu sau chiar zei transforma^ in fiinje 
pámánte§ti. 

Literaturile celorlalte popoare sunt foarte bógate ín astfel 
de fantezii. Ele nu au insá aproape nimic común cu concepjiile 
miturilor románe§ti. De aceea nu ne vom ocupa de ele decát 
acolo unde vom gási ceva asemánare sau legáturá intre produsele 
acestor literaturi §i intre creajiile poporului nostru. 

Legendele románe§ti despre originea omenirii au avut douá 
surse de inspiraJie. Una a fost Geneza Testamentului Vechi de 
unde pomeau multe idei de mituri pe care poporul le inflorea cu 
produse imaginare, acolo unde vedea vreo lacuná in expunerea 
bíblica §i unde setea de a cunoa§te tóate amánuntele creajiei íl 
impingea pe calea fanteziei. lar cealaltá sursá de inspirare a fost 
concepjia mazdeistá, care státea la baza numeroaselor mituri 
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despre facerea lumii, stabilindu-se prin aceste idei iraniene o 
legáturá de construcpe spiritualá §i de lógica intre legendele 
cosmogonice §i cele antropogenice. 

ín povestirile románe§ti, ín colindele de Cráciun §i indeosebi 
in diferitele orapi ce se fac la nunple |áráne§ti, din care putem 
trage concluzii de conceppi mitologice, sunt remarcabile 
influencie ínvápiturilor biblice. 

Ideea de baza este cá Dumnezeu 1-a facut pe om din pámánt. 
Imaginea poporului a completat aceastá conceppe bíblica §i 
a cáutat sá lámureascá tóate detaliile creapei umane. Astfel, 
materia din care a fost modelat omul se compusese din párp 
luate §i adúnate din tóate regiunile pámántului, ca dupa moarte 
el sá fie reprimit de mama sa terestrá cu mai multa bunávoinpí 
in sánul trupului ei de unde ie§ise. 

ín Oltenia se spunea cá Adam §i Eva erau facup de 
Dumnezeu din lut. Dupá aceastá legendá, primii oameni au 
fost deodatá zidip din pámánt, apoi Dumnezeu le suflá in gurá 
duh §i ei cápátará via{á. ínaitite de a le da vitalitate, Creatorul 
a§ezá deoparte o sapá §i de altá parte un fus de tors láná, iar 
fapturilor sale cánd se de§teptará la viafá, le spuse sá aleagá. 
Omul luá sapa §i femeia puse mana pe fus. A§a i$i inchipuia 
poporul din únele regiuni oltene cá s-a croit destinul sexelor, 
bárbatul sá munceascá §i sá cá^tige cu sapa hrana gurii, iar 
femeia sá toarcá firele pentruimbrácámintea omului. 

ín afará de aceastá legendá izolatá, cele mai multe vorbesc 
de crearea separatá a lui Adam §i a Evei. ín aceastá privin^á 
spuneam cá orapile, sau a§a-numitele „iertári“, ce se róstese cu 
ocazia cásátoriilor la sate, constituiesc surse de folclor pentru 
cunoa§terea credinfelor rustice despre faurirea oamenilor. ínainte 
de a pleca la cununie, mírele §i mireasa í§i cer iertare de la 
párinp pentru gre^elile fa^á de ei. Aceastá iertare i§i are un 
ritual deosebit, care variazá dupá provincii, dar totdeauna este 
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precedat de o lungá orajie recitatá ín versuri de o persoaná 
anume incredinjatá. 

In prima parte a orajiei se aratá cum a facut Dumnezeu pe 
Adam §i pe Eva, cum au pácátuit ace§ti oameni §i cum au fost 
iertaji, primind binecuvántarea Domnului. 

ín partea a doua se cere iertare párinjilor pentru tóate 
gre^elile ce le-au facut copiii lor care se despart acum de ei 
§i pleacá sá-§i intemeieze o familie nouá, amintindu-le cá §i 
Dumnezeu a fost iertátor faja de primele sale fapturi. 

Din partea intáia a diferitelor orajii vom scoate cáteva idei 
§i le vom expune íntr-o sintezá mitológica. 

Dupa crearea lumii, Dumnezeu a coborát pe pámánt sá-§i 
vadá opera. Era minunatá §i perfecta, dar ii lipsea funja care sá 
o stápáneascá. Atunci se hotári Dumnezeu sá-1 zideascá pe om. 
Fácu scheletul de oase din piatrá §i corpul din carne de lut, apoi 
ii dádu suflet din duhul sfánt, iar gánd §i minte din iujeala sau 
istejimea ingerilor. Ochii omului ii compuse din mare, auzul 
din vánt §i frumusejile trupului din soare. In únele regiuni se 
mai adaugá §i alte párji constitutive ale fiinjei omene^ti, cum ar 
fi sángele facut din rouá, suflarea din vánt, puterea din Sfanta 
Treime, iar cugetul din nouri, unde sálá§luiesc ingerii. Dupa 
alte orajii sángele 1-a facut din mare, ochii din soare, faja din 
floare, spráncenele din stele, iar duhul din máririle sale. 

Sub influenja literaturii slavone s-a ráspándit credinja cá 
omul e facut din opt párji, ele fiind aproape identice cu cele 
de mai sus. 

O „iertare“ sau orajie bucovineaná explica §i compozijia 
numelui de Adam, care ín limba araba inseamná „om“, iar in 
limba ebraicá „pámánt“. Dupa versurile acestei orajii, Dumnezeu 
a vrut sá-i dea nume creaturii sale omene^ti. A trimis deci patru 
ingeri in cele patru direcjii ale lumii ca sá-i aducá flecare cáte 
o slová din care sá alcátuiascá numele lui Adam. Se remarcá 
aici aceea§i idee a formárii semnului crucii ca §i íntinderea 
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pámántului in cele patru párp spre care íl impinsese Diavolul 
pe Dumnezeu ca sá-1 inece. 

Unii suspn cá, luánd Dumnezeu lut din tóate colpirile 
pámántului ca sá-1 construiascá pe om ín varietatea compozipei 
§i culorii acestui lut, trebuie cáutatá §i explicaba diversitápi 
raselor. 

Am vázut cum a fost creat Adam dupá concepta populará. 
Dumnezeu a dispus din impárápa sa ca sá se facá lumea §i tot 
ce era pe pámánt s-a facut prin cuvántul sáu. Dupá terminarea 
acestei creapi a coborát pe pámánt §i 1-a zidit pe om, lásándu-1 
sá stápáneascá toatá natura §i tóate vietáple. Dupá 30 de ani 
Dumnezeu s-a uitat din nou spre pámánt sá vadá ce roade a 
dat stápánirea omului, dar n-a observat nimic schimbat. S-a 
gándit atunci cá din cauza singurátápi nu putea produce omul 
ceva nou. De aceea, s-a hotárát sá-i dea lui Adam o tovará§á 
de vi api §i un ajutor. Astfel se zámisli in cugetul divin ideea 
zidirii unei femei. 

Dumnezeu 1-a adormit pe Adam ca sá-i poatá lúa o bucatá 
din trup §i din aceastá bucatá sá-i facá o sope. ín timpul somnului 
Domnul il privea pe Adam §i medita de unde sá-i scoatá o bucatá 
de corp. Dacá i-ar lúa din cap §i ar crea femeia din aceastá 
parte a omului, atunci femeia ar deveni mare §i prea de^teaptá 
fapi de bárbat. Dacá i-ar lúa din cálcái, nici atunci n-ar fi bine, 
cáci femeia ar deveni prea supusá bárbatului. Dar luándu-i din 
cap, omul ar mai pierde §i din mintea sa, iar dacá i-ar scoate 
o párticicá din tálpile picioarelor, omul ar deveni prea mic §i 
femeia prea u§oará. Sá-i ia din ochi, atunci femeia ar vedea prea 
departe §i prea multe, ori sá-i ia din gura, dar atunci femeia n-ar 
asculta de Dumnezeu §i ar vorbi prea multe. Din cre§tet iaráp nu 
era bine sá-i ia, cáci femeia devenea mai inaltá decát bárbatul. 

Dupá aceste meditapi dumnezeie§ti, care sunt atát de 
interesant versifícate in diferitele orapi, iar in únele „iertári“ 
prezentate sub formá de consfátuiri cu Sf. Petru, Domnul s-a 
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gándit cá e mai bine sá-i scoatá o coastá lui Adam, precizandu-se 
ca ea a fost luatá din partea stángá. 

Din aceastá coastá o facu Dumnezeu pe Eva, al cárei nurae 
il compuse tot din literele aduse de ingerí din cele patru párfi ale 
lumii. Apoi il trezi pe Adam din somn §i íi arátá femeia pe care 
sá o aibá de sofie, fiind facutá din osul, din carnea §i sángele lui. 
Dumnezeu ii binecuvántá sá se ínmulfeascá la fel ca ierburile 
cámpului, ca nisipul márii §i ca stelele cerului. 


/ 




XVII.Originea dualista dupa 
legendele antropogenice 


Concepta mazdeistá. - Trupul a fost facut de Diavol, iar 
sufletul de Dumnezeu. - Modelarea primului om. — Fiinfa 
andrógina a lui Adam. - Femeia este facutá din coadá de 
diavol. 

Aceea§i concepfie mazdeistá care a influenfat mitología 
noastrá cosmogónica s-a resimfit §i in formafiunea legendelor 
antropogenice. Poporul román are ín folclorul sáu multe legende 
care atribuie crearea primilor oameni unei colaborári intre 
Dumnezeu §i Diavol. Tema principalá este cá trupul a fost facut 
de Diavol, iar sufletul de Dumnezeu. De aceea dupa moartea 
omului duhul se inalfá la Dumnezeu, iar corpul se ingroapá in 
pámánt unde se aflá impáráfia Diavolului. 

Mai exista §i alta tema legendará, dupa care omul a fost creat 
exclusiv de Dumnezeu, iar Diavolul din invidie s-a rázbunat pe 
aceastá opera divina aruncánd asupra omului fel de fel de boli. 

Originea dualista a primului om o intálnim in numeroase 
mituri care confín stráduinfele Diavolului de a distruge opera lui 
Dumnezeu. Vázánd Diavolul cá nu izbutise in planurile sale, s-a 
gándit sá-§i facá un tovará§ de luptá subordonat §i ascultátor. S-a 
apucat sá modeleze din lut fáptura unui om, iar cánd §i-a terminat 
lucrarea, a incercat sá-i sufle prin gurá viafá, dar zadamicá i-a 
fost truda. Diavolul trebuia sá recunoascá puterea lui Dumnezeu 
§i slábiciunea sa. Se duse umilit in fafa lui Dumnezeu §i il rugá 
sá-i dea suflet divin trupului de lut. Astfel a fost fácut omul, 



102 


Aurel Cosma jr. 


corpul sáu fiind opera Diavolului, iar duhul fiind dar sfant de 
la Dumnézeu. Cánd Satana vázu minunea animárii omului, íl 
scuipá de necaz cá nu putuse el sá-1 ínsuflefeascá. Din acest 
scuipat diavolesc se trag tóate relele §i boalele omului, §i tot 
de atunci a prins omul obiceiul urát de a scuipa. 

Pe aceastá tema de factura iraniana s-au inseilat multe 
variante, dintre care voi aminti una. Cánd Diavolul i§i recunoscu 
in faja lui Dumnezeu neputinfa de a-i da viafá figurii sale de 
pámánt, Domnul ii spuse sá-§i traga inapoi toatá suflarea, ca sá 
infiltreze apoi duh divin. Diavolul insá nu §i-a respirat tot §i a 
mai lásat in corpul omului pulsare satanicá. Aceastá rámá§ifá 
de suflet diabolic constituie in om ínclinarea spre ráu §i spre urá 

Argumentaba poporului pentru explicarea ipotezelor sale 
antropogenice este foarte sugestiva. Privind viaja de tóate 
zilele a omului, se poate observa cá Diavolul i§i arogá drepturi 
de stápánire asupra corpului, chinuindu-1 in diverse feluri §i 
inzestrándu-1 cu diferite boli, iar in clipa morjii i§i ia indárát 
trupul neínsuflejit §i íl dá pradá putrezirii. Sufletul in schimb, 
cát stá sálá§luit in corpul omului, este un indrumátor de conduitá 
buná §i o legáturá spre tainele divine, ínáljándu-se inapoi la 
Dumnezeu dupá desprinderea sa de trupul mortului. 

Dupá crearea omului s-a pus problema continuitájii umane 
§i a reproducjiei. Cele mai multe mituri stráine, mai ales acelea 
de origine stráveche, pomesc de la ideea fiinjei androgine a 
primului om. Conform acestei concepjii, Adam intruchipa in 
persoana sa ambele sexe, care au fost mai tárziu sepárate prin 
voinja diviná. Astfel explicá literatura universalá, care se ocupá 
de subiectele acestor mituri, instinctul de atracjie reciprocá al 
celor douá sexe. 

ín legendele romane nu gásim exemple din mitologia 
stráiná. Povestirile romanead despre crearea femeii, ín cea mai 
mare parte sunt origínale $i sunt produse de spiritul satirio al 
poporului nostru, care a cáutat sá ironizeze tot ce privea sexul 
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feminin. Dupa aceste istorisiri, cu fond de dualism mazdeist, 
Eva n-a fost facutá din coasta lui Adam, ci din coada Diavolului, 
sau dupa alte variante din coada unor anímale, cum ar fi pisica, 
vulpea sau cáinele. 

Tema este urmátoarea: Dumnezeu atrimis un inger ca sa-1 
pándeascá pe Adam cánd doarme §i sá-i ia o coastá, apoi sá i-o 
aducá, gándindu-se sa faca din ea o femeie pe seama omului. 
íngerul §i-a indeplinit misiunea, dar in drumul sáu de inapoiere 
se intálni cu un drac, care íl intrebá ce duce in maná. Acesta luá 
coasta simulánd cá vrea sá o vadá §i fugi cu ea spre iad sá i-o 
ducá stápánului sáu, lui Lucifer. íngerul il urmári pe drac páná 
la gaura de intrare. Diavolul mic se strecurá ináuntru cu tot cu 
coasta furatá, dar íngerul il prinse de coadá §i il trase indárát. 
Dracul a scápat §i íngerul a rámas cu coada in maná. Resemnat 
se inálfá la Dumnezeu sá-i márturiseascá páfania. Dumnezeu 
insá observándu-1 de la distanfá cá vine cu ceva in maná, nu mai 
cercetá sá vadá, ci fácu deja semnul binecuvántárii, transformánd 
coada de Diavol in femeie. Iatá de ce are femeia, dupá credinfa 
poporului, atátea inclinári diabolice. 

Variantele care introduc in aceste legende metamorfoza 
Diavolului in chip de animal aratá cá Dumnezeu cánd i-a 
luat coasta lui Adam, a pus-o deoparte páná ce cosea locul 
deschizáturii. ín timpul acesta Diavolul s-a furi§at in formá de 
pisicá, de vulpe sau de cáine §i i-a furat coasta. Dumnezeu s-a 
luat dupá Diavol §i nu 1-a putut prinde decát de coadá, pe care i-o 
smulseinfugamare. Supárat de aceastá intámplare, porunci ca sá 
se facá femeie din coada Diavolului. Din aceste transformári ale 
Diavolului trage poporul concluzia cá femeia este lingu§ itoare 
ca pisica, vicleaná ca vulpea sau rea ca §i cáinele. 




XVIII.Cea dintái familie 


Raiul $i viaja primilor oameni. - Pácatul strámoqesc. 

- Izgonirea din Paradis. - Cálcarea noilor porunci 
dumnezeieqti. - Infelegerea lui Adam cu Diavolul. 

Istoria bíblica ne invajá cá Dumnezeu i-a a§ezat pe Adam 
§i pe Eva in gradina Edenului, in paradis, unde aveau de tóate 
si puteau dispune liber asupra tuturor creafiilor divine. 

Raiul era situat, conform credinjei populare din Bucovina, 
in cerul al nouálea, in apropierea lui Dumnezeu, unde primii 
oameni tráiau in depliná fericire, farálipsuri §i fará necazuri. O 
singurá interdicte aveau. Dumnezeu i-a oprit sá mánánce din 
fructele unui pom superb ce státea in mijlocul grádinii §i care 
purta in roadele lui taina morjii §i a viejii. 

Astfel, in cugetul dumnezeiesc omul eranemuritor §i numai 
prin pácat §i prin gustarea pomului oprit ajunse sá cunoascá 
moartea. 

Poporul crede cá postul cre§tinesc de azi i§i aflá ideea 
iniiialá in aceastá opreli^te impusá de Dumnezeu protopárintlor 
no§tri, iar noi prin post putem primi indurarea Domnului pentru 
iertarea pácatului strámo§esc. 

Oratile recítate la nunfi, precum §i cántecele de stea sau 
colindele de Cráciun, contn multe amánunte despre felul cum 
au pácátuit primii oameni. 

In general credinfele poporului imbracá forme interpretative 
care se suprapun fondului biblic. 

Diavolul deghizat in chip de §arpe a ispitit-o pe Eva sá 
guste din pomul oprit, spunándu-i cá in acest fruct zace secretul 
cuno§tinfei divine. A indemnat-o apoi sá-i dea §i lui Adam, care 
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dormea la umbra unui arbore, inváfánd-o sá-i stoarcá pe gát din 
zeama márului. Eva, zápácitá de cuvintele Diavolului, facu a§a 
cum i se spuse. Adam se trezi din somn §i ingrozit de senzafia 
ce o simfi, i§i puse máinile in gát ca sá opreascá scurgerea 
mustului. Era msá prea tárziu. Lichidul fatal pátnmse dej a in el. 
Adam stránse gátul a§a de tare incát i§i facu un nod. De atunci 
au bárbafii nodul de la gát. 

Dupa o alta variantá, nodul lui Adam se facu in clipa cánd 
inghifi márul, fiindcá strángándu-§i gátul, bucata se opri in loe 
§i se transforma in carne §i os. Femeile nu au acest nod, pentru 
cá Eva inghifi márul in intregime §i nu se sugrumá. 

ín clipa sávár§irii pácatului, corpurile lor devenirá goale, 
deoarece coaja de solzi, cu care erau acoperifi de la facere, s-a 
desprins de pe ei §i a cázut, rámánándu-le doar unghiile de la 
degete, sálvate de Diavol. 

ín judeeata poporului, femeia a fost mai pácátoasá decát 
omul. De aceea n-are voie sá intre in altarul bisericii §i nici 
popá nu se poate face din ea La cununie nu i se pune pe cap 
ca bárbatului coroana cu patru brafe, cáci ea nu meritá acest 
semn al crucii, ci numai o simplá coroaná cu trei brafe. Femeia 
a mai fost pedepsitá de Dumnezeu sá sufere dureri cu ocazia 
na§terilor §i sá-i sángereze trupul. 

Cel mai vinovat a fost insá párpele, care s-a pretat uneltirilor 
diavole§ti. Cáteva legende bucovinene susfin cá párpele avea 
inainte de acest pácat picioare §i aripi, zburánd in jurul tronului 
dumnezeiesc aláturi de celelalte pásári preferate. Dar de cánd a 
pátruns Diavolul in el, Dumnezeu i-a luat aripile §i picioarele, 
blestemándu-1 sá-§i tárascá trupul prinpraf §i sá iasá la drum ca 
sá-1 omoará oamenii. Poporul spune cá e mare pácat sá intálne§ti 
un §arpe §i sá nu-1 ucizi. Dacá sunt mai mulfi de fafá, tofi trebuie 
sá loveascá in el, cáci altmintrelea acela care se fere§te sá-i dea 
in cap va fi bolnav in cursul anului. 

Cálcarea poruncii lui Dumnezeu a fost pedepsitá cu 
izgonirea din rai. Dupá únele credinfe, grádina minunatá s-ar 
fi transformat in clipa pácátuirii intr-un finut de§ert, animalele 
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risipindu-se, iar vegetaba uscándu-se. In general se poveste^te 
insá cá Dumnezeu i-a alungat pe oameni din Paradis §i le-a 
spus sá munceascá, omul cu sapa, iar femeia cu fiirca de bráu. 

Asuprajudecáfii lui Adam §i aEvei gásim detalii in colindele 
transilvánene. Dupa textul unei colinde, locul de judecatá era 
in mij locul raiului, la o masa intinsá, la care §edea Dumnezeu 
§i Sfántul loan. Dupa alta colinda, Dumnezeu judeca singur, 
stand in tronul sáu de aur inflorit cu stele, care era instalat in 
várful cerului §i imprejurul soarelui. 

Din textul unui manuscris datánd probabil de la inceputul 
secolului al XVII-lea, care confinea o sugestiva legenda populará 
despre tragedia primilor oameni, se pot cunoa§te únele amánunte 
pe care nu le intálnim in istoria bíblica. Dupa aceastá legenda 
Adam §i Eva stateau §i se lamentau in fafaporpi raiului, plángánd 
§i rugándu-1 pe Dumnezeu sá se induio§eze §i sá le trimitá macar 
o mireasmá pentru mángáierea lor. Domnul s-a indurat, vázánd 
atáta cáinfá din partea pácáto§ilor, §i le dárui atunci smimá §i 
támáie, eliberánd din rai in acela§i timp §i tóate dobitoacele ca 
sa aibá §i omul ceva sub stápánirea sa. 

O poveste romana pástratá in vechile texte ale literaturii 
populare completeazá in felul urmátor lacunele Bibliei. Adam 
§i Eva au stat §i s-au tánguit in fa{a raiului timp de 15 zile, cáci 
nu mai gáseau nimic de mancare. La rugáciunile lor, Dumnezeu 
a dispus arhanghelului sá le dea a §aptea parte din rai impreuná 
cu tóate vietáfile. Astfel au ajuns primii oameni sá-§i aibá bucata 
lor de pámánt. 

Dumnezeu le-a mai dat insá o nouá poruñea. Adam §i Eva 
nu aveau voie sá semene decát o singurá brazdá. Ea putea sá le 
producá o cantitate suficientá de gráu pentru nevoile lor, cáci 
in vremea aceea spicele cre^teau pe toatá lungimea paiului. O 
legenda povestitá de fáranii románi din Banat ne aratá cum a 
venit Diavolul sá-i convingá pe oameni sá are o mié de brazde, 
ca sá aibá mancare abundentá §i pentru copiii lor ce urmau sá se 
nascá. $i aici tot Eva ascultá de Diavol §i il indemná pe Adam 
sá munceascá o intindere mai mare de pámánt. Dupa cáteva 
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sáptámáni grául crescu, dar Dumnezeu privind din cer vázu 
a doua pácátuire a oamenilor. Se cobori supárat §i porunci ca 
paiele sá nu mai poarte decát un singur spic, iar semánátura 
sá se umple de spini. De atunci rodeóte grául numai un spic 
§i de atunci sunt nevoiji fáranii sá munceascá pámántul din 
greu §i sá-1 cureje de top spinii care il sufoca. Din cele o mié 
de brazde semánate nu ie§i nici atáta gráu cát dáduse inainte o 
singurá brazdá. 

Diavolul, care nu s-a astámpárat nici in urma noilor 
zádámiciri ale tentativelor sale de a-1 corupe §i de a-1 ispiti pe 
om, a cáutat alte ma§ina{iuni pentru a pune stápánire asupra 
omenirii. Cánd s-a apucat Adam sá are pámántul, dupá cum íi 
spusese Dumnezeu, Diavolul 1-a impiedicat. O veche poezie 
populará ne zugráve§te intr-un limbaj arhaic scenapetrecutá intre 
Adam §i Diavol. Acesta íi zise lui Adam sá se intoarcá in rai, cáci 
numai acolo íi putea porunci Dumnezeu, deoarece pámántul íi 
aparpnea lui, iar Dumnezeu era stápán numai in cer. Diavolul 
nu admitea deci sá i se facá stricáciuni in ímpárápa sa tocmai de 
oamenii lui Dumnezeu. Adam s-a tánguit din nou, vázánd cá nu 
mai avea unde merge. In disperarea lui a fost silit sá incheie cu 
Diavolul o invoialá, conform cáreia Diavolul i-a cedat dreptul 
sáu asupra pámántului in schimbul unui prefnebánuit de scump. 
Adam i-a fagáduit Diavolului cá il va sluji, cedándu-i in acela^i 
timp sufletul urma§ilor sái. Diavolul nu s-a mulpimit insá cu 
o simplá injelegere verbalá, ci i-a pretins lui Adam sá dea un 
zapis in scris despre cesiunea sufletelor omene^ti. La scuza lui 
Adam, cá nu §tia sá serie, Diavolul 1-a invájat sá-§i imprime 
mána pe o bucatá de lut preparatá in prealabil sub forma unei 
cárámizi, pe care o puse apoi in foc ca urma palmei sá se fixeze 
prin arder e. Legenda predárii acestui zapis cunoscutá de poporul 
nostru din vremi indepártate a inspirat numero§i trubaduri ai 
satelor románe§ti, care au versificat-o §i au ráspándit-o. Tot din 
aceastá legendá s-au inspirat §i mulji pictori, ale cáror opere §i 
azi se mai aflá consérvate pe perefii mánástirilor din Bucovina. 




XIX.Legende despre Adam 


Cum $i-a vándut Adam sufletul Diavolului. - O veche poveste 
banáfeaná despre stabilirea várstei omene$ti. - Capul lui 
Adam. - Copiii primilor oameni. 

Despre modul cum §i-a vándut Adam sufletul §i cum i-a 
dat un zapis Diavolului, literatura populara romana a cunoscut 
numeroase variante, dintre care únele au fost pástrate in vechile 
texte anonime, iar áltele in folclorul populafiei de la {ara. 

Dupa un text vechi, in care a fost rezumatá povestea lui 
Adam astfel cum túsese ea culeasá din gura poporului, Diavolul, 
dupa ce primise zapisul de piatrá de la Adam, 1-a dat celor patru 
sute de draci ai sai ca sá-1 pázeascá. Primii oameni devenirá iará§i 
amáráp din cauza noului lor pácat. De data aceasta Eva a fost 
aceea care 1-a indemnat pe Adam sá faca ceva pentru pocáirea 
§i pentru eliberarea sufletului lor de sub stápánirea Diavolului. 
Mántuirea nu le-a venit insá decát dupa o baie de 40 de zile pe 
care Eva a facut-o in apa Tigrului, iar Adam in apa Iordanului. 
Zadamicá ii fu incercarea Diavolului de a ispiti femeia sá iasá 
din apa, cáci Eva, státu toatá vremea in Tigru, pana ce nu veni 
Adam sá o scoatá de acolo dupá indeplinirea termenului prescris. 
Astfel §i-au salvat protopárinfii no§tri sufletul. 

O legendá bucovineaná ne spune cá Diavolul luase caramida 
pe care túsese tipárit legámántul lui Adam §i o ascunsese in 
Iordan, unde s-a pástrat páná la botezul lui Iisus, cánd se sfárámá 
sub puterea cuvintelor lui loan Botezátorul, iar de culoarea 
cárámizii se inro§i apa Iordanului. Prin spargerea pietrei de 
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legámánt s-a mántuit neamul omenesc. ín pove§tile transilvánene 
intálnim aceea§i istorisire, aici insá piatra fágáduirii lui Adam 
a fost distrusá abia in clipa invierii lui Hristos. ín únele regiuni 
moldovene se mai preciza cá sfarámarea cárámizii s-a produs 
deoarece Iisus a stat cu picioarele pe ea in timpúl botezului sáu. 

O legenda din Banat se ocupa §i de vársta oamenilor §i 
animalelor, arátándmodul cum au fost ele stabilite de Dumnezeu. 
Adam, cánd i s-a spus cá omul va avea o etate de 30 de ani, 
1-a rugat pe Dumnezeu sá-i mai dea ca sá poatá trái mai mult. 
Atunci a mai primit 20 de ani din cei 50 fixafi pentru vársta 
mágarului, care se plángea de prea marea lor greutate. Domnul 
i-a mai dat apoi omului 20 de ani din cei 40 ai cáinelui §i inca 
30 de ani din cei 60 ai maimujei. De aceea omul i§i duce primii 
30 de ani ai viejii sale in mod normal, fiindcá acesia i-au fost 
destina^ de la inceput, apoi mai munce§te ca mágarul 20 de ani, 
chinuindu-se §i necájindu-se fará a trage foloase de pe urma 
trudei sale. Dupa aceea, de la etatea de 50 pana la 70 de ani i§i 
tarante anii cáinelui, ata§ándu-se de casa sa §i neimpácándu-se 
cu lume stráiná in jurul sáu. La urmá de tot cade omul in anii 
maimujei, cánd nu-§i mai dá seama de nimic §i nici mintea nu-i 
mai funcjioneazá cum trebuie. 

Vársta omului, astfel cum a fost ea lámuritá de legenda 
bánáfeaná, nu s-a referit §i la Adam care a tráit mai multe sute 
de ani. El era o fiinfá de staturá giganticá, iar capul lui care 
rámase pe pámánt dupá moartea sa n-a ajuns sá fie putrezit 
nici páná la venirea lui Hristos, atát de mare §i de rezistent era. 

Despre capul lui Adam poporul román cunoa§te numeroase 
legende. El avea propor^ii a§a de colosale incát impáratul 
Alexandru Macedón cánd a dat peste el in drumul cuceririlor 
sale, s-a inspáimántat §i a pus o mié de osta§i ca sá care la pietre 
pentru a-i acoperi craniul. Abia dupá trei zile de stráduinje §i de 
cáráturi de piatrá au reu§it sá-1 acopere, ca sá nu se ingrozeascá 
de márimea lui oastea impáratului. 
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Se mai credea cá acest cap al lui Adam a fost ingropat in 
locul deasupra cáruia s-a ridicat Golgota, care de altfel in limba 
ebraicá insemna cápájáná. Ca o consecinfá a acestei credinje 
se susfinea cá omenirea a fost mántuitá de pácatul strámo§esc, 
fiindcá Iisus a fost rástignit pe locul unde zacea capul lui Adam. 

Adam §i Eva au avut mai mulji copii, ne informeazá Biblia. 
Poporul, in imaginada lui, a cáutat sá vadá insá cum s-au alcátuit 
primele familii. Astfel a ajuns la presupunerea fantástica a unui 
numár mai mare de fete decát de báieji. Legendele romanead 
povesteau cá flecare báiat §i-a luat cate o sorá, rámánánd la 
sfar§it o fatá nemáritatá. Aceasta s-a pláns atunci lui Adam, care a 
consolat-o zicándu-i sátráiascáprintre celelalte. Dupá concepta 
populará, in acest ráspuns nesocotit al lui Adam se poate gási 
originea amorului líber sau ilegal. Surorile ei dupá o vreme n-au 
mai tolerat-o §i au gonit-o din mij locul lor. Nenorocita de ea 
a vagabondat de-a lungul pámántului páná ajunse la marginea 
márilor. Acolo s-a stabilit §i s-a intrefinut cu Faraón, care in 
limbajul poporului insemna uneori Diavolul, alteori {iganul. 
Acest Faraón venea in Acare noapte la ea §i din aceastá legáturá 
se náscurá oamenii negri sau pganii, care aveau chip de drac. 

Folclorul román este insá foarte bogat in ceea ce prívente 
istoria lui Cain §i Avel, cei dintái copii ai lui Adam §i Eva. 
Legendele poporului nostru dau varíate amánunte despre cearta 
dintre ei §i mai ales despre uciderea lui Avel. Ele completeazá 
ca §i in celelalte domenii mitologice lacunele textelor biblice. 





XX.Prima moarte omeneascá 


Ea a fost provocatá de omor. - Cum s-a náscut ideea 
asasinatului. - Originea ?i comiterea celei dintái crime. - 
Moartea lui Avel. - Pedeapsa lui Cain. 

De la facerea lumii §i a omului, conform invájáturilor 
biblice cea dintái moarte a fost aceea a lui Avel, provocatá de 
omor. Poporul se intrebá cum se putea produce acest fapt, mai 
ales cá pana atunci nu murise inca nimeni §i nici nu fusese 
cunoscutá posibilitatea de a-i curma viaja cuiva. Explicaba 
data prin legendele populare, dupa párerea unor cercetátori 
folclori§ti, i§i avea adesea sursa ei de concepjie in náscocirile 
cárturarilor. Eu cred insá, fará sá exclud cu desávár§ire inráurirea 
unor formule inventive de ordin intelectual, cá majoritatea 
temelor acestor mituri se datoresc imaginajiei colective, fiindcá 
ele poartá caracterul empiric. íntr-adevár, lámuririle intálnite 
in aceste legende sunt scoase din observajiile obi§nuite ale 
omului de la Jará §i ele denotá un spirit natural de pátrundere a 
lucrurilor §i fenomenelor pe care le poate vedea Járanul nostru 
in viaja lui de tóate zilele. 

Faptul cá legenda lui Avel o aflám §i inhronografuri sauin 
textele vechilor manuscrise ale literaturii noastre populare nu 
poate constituí un argument in favoarea tezei ca aceastá legendá 
ar fi compusá de oameni invájaji §i dupá aceea ráspánditá. Cu 
aceea§i convingere s-ar putea susjine §i contrariul, cá legenda 
a fost auzitá din popor §i dupá aceea scrisá. 
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E foarte probabil cá vechile manuscrise ale literaturii noastre 
populare sá fie in marea lor parte culegeri de folclor. 

Oricum ar fi, atát legenda lui Avel, cát §i áltele a cáror 
origine populará a fost contestatá, fac parte de multa vreme din 
domeniul bogat §i precios al folclorului nostru. 

Biblia ne istorise§te cá primul báiat náscut al Evei a fost 
Cain, lucrátor de pámánt, iar al doilea Avel, pázitor de oi. Cánd 
ace§ti doi frafi au adus jertfa lui Dumnezeu din roadele muncii 
lor, Domnul nu s-a uitat decát spre jertfa lui Avel, cáci ea a fost 
datá cu gánd curat. Cain s-a infuriat §i 1-a omorát pe Avel din 
invidie. Biblia nu mai dádea alte lámuriri. Imaginafia poporului 
román a creat insá legende despre uciderea lui Avel, arátánd cu 
diferite amánunte intámplarea faptului §i originea crimei, care 
era tot o inspirafie demonicá. 

Vázánd Diavolul ura lui Cain, ii sugerá §i mijlocul prin care 
putea sá-1 omoare pe ffatele sáu. S-a deghizat ín chip de fap §i 
s-a urcat pe várful unui deal, deasupra oilor pe care le pázea 
Avel. Cánd observá Diavolul cá se apropia §i Cain de locul unde 
pá§tea turma, impinse cu coamele o piatrá care cázu §i ucise o 
oaie. Astfel ii arátá Diavolul lui Cain cum sá-§i omoare ffatele. 
Fire§te cá aceastá temá, inregistratá §i de un vechi hronograf, 
a dat na^tere la numeroase variante. 

ín continuare un alt subiect de legenda románeascá ne 
aratá cum au aflat párinfii lui Avel modul de a-1 íngropa pe 
fiul lor. Adam §i Eva au vázut o turturea cum í§i ingropa puii 
sái, acoperindu-i cu fáráná. S-au gándit sá facá §i ei la fel, ca 
sá nu-i lase trupul lui Avel pradá stricáciunii ori animalelor 
sálbatice. Pasárea care le-a revelat ideea inmormántárii varia 
dupá regiuni, in únele párp afirmándu-se cá era o vrabie, in 
áltele cá era un corb. 

Poporul román cunoa§te §i legende despre pedepsirea lui 
Cain pentru crima sa. Sunt douá teme. Una ne poveste§te despre 
moartea lui Cain, iár alta despre a§ezarea sa ín luná. 
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Moartea lui Cain a fost mai trágica decát cea a fratelui 
sáu, deoarece el a fost omorát de un stránepot al sáu. Acesta 
fiind orb, la o vánátoare, din nebágare de seamá, i-a tras cu 
ságeata chiar in inimá. Corpul sáu a ramas apoi neingropat §i din 
putrezirea lui s-ar fi format ni§te viermi cu patru picioare. Din 
ace§ti viermi s-ar fi dezvoltat mai tarziu cáinii. Subiectul acestei 
pove§ti, dupa párerea multora, pare sá fie stráin de imaginea 
curatá a poporului, el fiind mai degrabá adus din alte fári sau 
poate chiar o inventie a cárturarilor de altádatá care voiau sá 
explice sensul etimologic al cuvántului de cáine. 

Cealaltá temá de legendá, care se aflá §i la alte popoare, ne 
aratá cum 1-a pedepsit Dumnezeu pe Cain, imprimándu-i figura 
§i fapta sa criminalá pe suprafata lunii, ca sá-1 poatá vedea toatá 
lumea §i tóate timpurile pe cel dintái uciga§. Poporul román 
credea a deslucí printre petele de pe luná forma unui om ce fine 
in spate un cadavru, ale cárui cap atámá deasupra unei cáldári 
unde ii picurá sángele. Dupá credinja poporului, cánd se va 
umplea aceastá cáldare pe care o fine in maná Cain §i se vor 
vársa din ea trei stropi de sánge pe pámánt, din aceste picáturi 
de sánge nevinovat al lui Avel se va aprinde pámántul §i se va 
produce sfar§itul lumii. 




XXI.Primele rase omene$ti 


Mituri despre existenfa uriaplor - Fáptura fi viaja 
giganfilor. - Moartea ?i completa lor disparifie. - Lupia 

uriaplor cu fórjele divine. - Originalitatea legendelor 
románe$ti. - Asemánari cu mitología clasica. 

ín mitología romana gásim diverse rase de oameni care au 
tráit pe pámánt inaintea noastrá. Astfel am vázut mai sus, cánd 
ne-am ocupat de viata pámántului, cá primii locuitori fiiseserá 
Blajinii care au ajuns prin intoarcerea platoului terestru pe partea 
lui dedesubt. Am arátat atunci cá aceastá credintá despre Blajini 
este origínala §i specificá poporului nostru. 

O alta credintá ne vorbe§te despre existenfa uria^ilor care 
ne-ar fi precedat ín lume. Legendele noastre sunt bógate in detalii 
privitoare la viata acestor giganti §i tocmai aceste amánunte le 
dau p articulan táp ce nu intálnim in miturile celorlalte popoare. 

Un soi cutotul necunoscut de alte mitologii este Cápcáunul, 
care s-a náscut in fantezia poporului nostru inca din cele mai 
indepártatetimpuri §i aprodus o ráspánditá literatura folclórica. 

Cápcáunii erau ni§te antropofagi cu fizionomie anormalá, 
despre care traditia-n-a putut cádea de acord dacá tráiserá inaintea 
uria§ilor sau dupá ei. Totu§i, majoritatea legendelor incliná spre 
ideea de a-i plasa in era omenirii noastre, confundándu-i adesea 
cu neamul tátarilor. 

Din legenda despre capul lui Adam am putut vedea cá primii 
oameni erau ni§te uria§i. Poporul román are multe pove^ti despre 
viata lor, iar in traditia satelor poastre se pástreazá amintirea lor 
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imaginará, mai ales in jurul dealurilor §i movilelor despre care 
fáranii §i azi mai susfin cá sunt mormintele uria^ilor. 

ín mitología clasica aflám pomenitá lupta lui Júpiter 
impotriva giganfilor, pe care n-a izbutit sá-i invingá decát cu 
ajutorul lui Hercule, cáci dupa un vechi oracol nici un zeu nu 
putea sá-i extermine fará concursul unui pámántean. 

ín Testamentul Vechi intálnim numeroase neamuri de 
giganfi, iar Goliath este unul din exemplele oamenilor colosali 
din timpurile biblice. 

Despre existenfa uria^ilor gásím uriñe §i in miturile unor 
popoare din evul mediu. Locuitorii regiunilor nordice, mai ales 
scandinavii, aveau numeroase legende, dar in imaginaria lor 
proporfiile fizice ale acestor uria§i erau mult mai reduse decát 
ale celor din era biblicá sau clasicá. 

ín mitología románá intálnim ín schimb concepfia unor 
giganfi ale cáror fapturi depá§eau orice inchipuire. 

Bátránii satelor noastre §i azi mai povestesc cu o plácutá 
exagerare despre tot ce auziserá din strábuni privitor la traiul 
§i lumea uria^ilor. 

Fáptura uria^ilor era atát de mare, incát conform unor 
credinfe populare pa§ii lor se intindeau de pe un munte pe 
celalalt. Gospodária unuia dintre ei era cát o regiune intreagá. 
Hrana lor obi^nuita era mámáliga, pe care o fierbeau íntr-o 
cáldare voluminoasá proptitá pe trei culmi de munfi §i incálzitá 
cu o imensá cantitate de lemne adúnate din §apte codri. 

Dinfii lor erau cát fiarele plugului, iar ochii mai mari decát 
dovleacul. ín gura lor ar fi intrat deodatá §ase oameni de ai no§tri. 
Ei insá erau foarte buni la inimá §i la suflet. O caracterizare a 
bunátáfii lor ne-o dau mai multe povestiri románe§ti a cáror 
expunere variazá dupá provincii, dar al cáror subiect este aproape 
identic. 

E vorba aici de povestea unei fete de gigant, care coboráse 
din culmile munfilor ca sá se j oace pe §esurile románe§ti. Era 
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tocmai pe vremea cánd abia mai rámáseserá uria§i pe pámánt, 
fiind era lor spre sfar§ite, iar época de viaja a oamenilor no§tri 
deja inceputá. Fetija vázu un plug cu boi §i cu Járani pe care ii 
lúa in poalá §i ii duse apoi acasá, crezánd cá sunt ni§te jucárii 
sau vietáji márunte ce scormoneaupámántul. Mama ei ii spuse 
cu blándeje ca sá-i duca inapoi de unde ii luase, cáci acesia 
erauoamenii lumii noi, destinaji sá stápáneascá pámántul dupa 
moartea lor. 

Din aceastá poveste mai putem trage concluzia cá poporul 
credea in cele douá ere omene§ti. Prima a fost cea a uria§ilor, 
iar a doua este era noastrá, oamenii ivindu-se in timpul cánd se 
sfarrea stápánirea celor giganji. Dupa o alta credinjá a poporului 
nostru limita intre aceste douá epoci a fost in momentul venirii 
lui Hristos. 

Ideea despre bunátatea uria^ilor nu o gásim in tóate 
legendele. Din contrá, numeroase din ele susjin cá uria§ii au 
fost oameni rái §i au dus o viajá potrivnicá legilor lui Dumnezeu, 
de aceea au fost pedepsiji §i lásaji pieirii. 

Disparijia uria§ilor se datora unei boale, numitá de popor 
„bubaneagrá“, care i-a stins din viajárándpe ránd ca o epidemie 
incurabilá. Pujinii lor supraviejuitori i-au ingropat pe cei morji, 
iar ei o pomirá spre nord páná li se pierdu urma. 

In únele regiuni se mai zicea cá uria§ii, fiind descendenjii lui 
Adam §i primii locuitori ai lumii, eraupácáto§i §i rái, deoarece 
au fost pedepsiji de Dumnezeu cu revársarea potopului. 

Táranii din Válcea istoriseau cá moartea uria^ilor a fost 
provocatá de foame, pentru cá Dumnezeu, voind sá-i pedepseascá 
pentru ráutatea íor, le trimisese ni§te musculije inveninate ca 
sá-i ínjepe in ochi, iar dupá ce devenirá orbi nu mai puteau sá-§i 
caute de mancare. 

In acelea§i párji se mai credea cá uria§ii au fost pedepsiji 
prin inchiderea lor in ni§te munji, de unde Dumnezeu nu-i 
mai lása sá iasá, cáci ar fi fost capabili sá distrugá omenirea in 
cáteva zile. Totu§i, la sfar§itul lumii, cánd va veni impárájia lui 
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Anticrist, ace§ti uria§i vor fi eliberafi din adáncurile munfilor §i 
vor activa §i ei la indeplinirea distrugerii finale. 

Tot in regiunea Válcea se spunea cá uria§ii au fost omoráfi 
de trásnetele cerului §i de pucioasa cázutá asupra lor, ceea ce 
ar putea corespunde unor erupfii vulcanice. 

Despre moartea uria§ilor poporul román mai cunoa§te douá 
legende. Una este probabil inspiratá din mitul clasic al lui Júpiter 
§i Hercule, cáci ea ne infaji§eazá lupta dintre Dumnezeu §i 
giganti. In legenda romana insáuria§ii n-au putut fi invin§i decát 
prin intervenga Diavolului. Acesta a adunat toji norii deasupra 
pámántului §i a dat drumul unor averse pana ce ajunse apa 
a§a de sus ca sá-i poatá meca pe to{i uria§ii. Cealaltá legenda 
completeazá tema precedentá in sensul cá „tartorul“ uria§ilor 
nu se temea de potop, ci vru sá se salveze punándu-§i picioarele 
pe cele mai inalte várfiiri de munji, iar cu máinile se linea de 
porfíe cerului. Dumnezeu vázu intenjiunea gigantului §i slobozi 
asupra lui un roi de mu§te, care il pi§cau pe la ochi. Nemaiputánd 
rábda usturimea §i in|epáturile, gigantul dádu o loviturá cu mana 
dreaptá ca sá scape de mu§te, dar in acela§i timp, pierzándu-§i 
echilibrul, cázu in prápastie §i se inecá §i el in apele potopului 
aláturi de supu§ii sái din neamul uria§ilor. 

Din subiectul acestor legende se pare cá uria§ii 1-au du§mánit 
pe Dumnezeu, cáci altfel nu s-ar putea explica rostul pedepsei. 

ín orice caz, ei locuind pámántul in timpul arhaic, conform 
informajiilor biblice erau pácáto§i §i nu ascultau de poruncile 
lui Dumnezeu. Ca o consecinfá a decadenfei morale, au fost 
supu§i celor mai crude pedepsiri, páná la extirparea completá 
a rasei lor. 

In multe párp, unde se dezgropau oasele diferitelor vietáp 
preistorice ori varíatele depozite diluviale, poporul credea cá 
aceste urme aparjineau uria§ilor. 




XXII.Alte rase din primele timpuri ale lumii 


Legende despre comorile uriaplor. - Capcaunii. 

- Fizionomia ?i traiul lor. - Cuptorul cápcáunilor. - Ei se 
hráneau din carne de om. -Asemánári cu mitul ciclopului 
Polifem. - Cum au scápat oamenii de urmárirea cápcáunilor. 

Despre comorile uria§ilor, poporul román cunoa§te 
numeroase legende. Miezul acestor presupuneri se bazeazá pe 
ideea cá uria§ii erau foarte bogati, iar averile lor au fost ingropate 
impreuná cu ei in mormintele ce se aflau sub coaja dealurilor 
sau a movilelor. Locul unde se gásesc astfel de avupi il aratá, 
ín zori de sárbátori mari, izbucnirea unor flácári, despre care 
poporul spune cá „ard comorile 14 . Dupa culoarea luminii se poate 
§ti ce fel de bani sunt ascun§i in locul acela. Dacá zarea este 
galbená, atunci banii sunt de aur, iar dacá zarea e albá, atunci 
e vorba de argint. In cazul unor comori de aramá flacára e insá 
de culoare albastrá. Adáncimea la care se aflá comoara se poate 
§ti dupá ináljimea páná la care se inaljá flacára. Focul e vizibil 
dar ireal, ca o iluzie opticá, deoarece el apare §i dispare fará sá 
lase uriñe, nici mácar pe západá sau pe lucrurile inflamabile. 

Comorile sunt pázite de duhuri nevázute §i nu le poate 
insumí decát persoanele cárora le-au fost sortite sá le ia. Chiar 
procedura de gásire §i de dezgropare a comorilor este destul de 
complicatá §i ea nu poate duce la rezultat dacá nu s-a respectat 
un ritual anumit. 

§i azi se mai menjine printre járani credinfa in existenfa 
comorilor ascunse in pámánt, iar atraería lor este atát de mare, 
incát se mai gásesc oameni in únele regiuni care cad victimá 
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unor astfel de iluzii. Fel de fel de intámplári se povestesc despre 
páfania cercetátorilor avizi, care ín clipa cánd sá ajungá la 
locul unde se aflau comorile, din cauza unei gre^eli de ritual se 
vedeau gonifi de groaza unei fantome uria§e care venea sá-§i 
apere comoara. In general e§ecul celor mai mulfi cercetátori se 
atribuía zgomotului pe care il faceau intimpul dezgropárii. Cele 
mai importante condifiuni pentru a izbuti sunt dupa credintele 
poporului pástrareatácerii absolute intot cursul sápárii §i lásarea 
neastupatá a locului de unde se scot comorile. 

S-ar putea alcátui o vasta colecfie mitológica din diversele 
credinte sau legende despre comori. Noi ne-am márginit insá 
numai la fixarea unor puñete comune §i caracteristice miturilor 
ín legáturá cu averile rámase de pe urina uria§ilor. 

Cápcáunii erau, dupa inchipuirea poporului, ni§te oameni 
de rasa primitiva, cu corp obi^nuit, dar cu capul deformat. 
Fizionomia obrazului lor era atrofiatá sau ín stare animalicá, 
avánd faja asemánátoare botului de cáine. De aceea ín únele 
provincii, cum este §i Banatul, li se spunea „capcáni“ (cap de 
cáine). Dupa únele imaginafii ei aveauun ochi in frunte §i altul 
pe ceafa, deci la fel ca §i ciclopii din mitología clasica. 

Cápcáunii eraurái §i cruzi. Ei se hráneau cu carne de oameni 
pe care ii prindeau intinzándu-le diferite curse, apoi ii inchideau 
in cetáfile lor, care probabil erau ascunse pe culmile Carpafilor. 
Aici ii puneau la ingrá§at cu miez de nucá §i cu páine sau cu 
málai. 

Tradifia populará a pástrat numeroase evocári ale faptelor 
ingrozitoare §i canibalice pe care le sávár§eau printre románi. 
Explicaba acestor tradifii o dau mai ales legendele in care 
cápcáunii apar ca ni§te fiinfe identice cu tátarii, ale cáror acte 
de sálbáticie din vremea invaziunilor lor n-au putut fi incá §terse 
din amintirea poporului. Alte legende susfin cá ace§ti cápcáuni 
au fost o rasá mai veche de oameni antropofagi, din care §i-au 
tras originea tátarii, iar dupá náválirea tátarilor ín fara noastrá, 
cápcáunii s-au reintors spre rásárit, unde tráiesc izolafi intr-o 
cetate intunecoasá din fundul unor munfi inaccesibili. 
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Cápcáunii erau hálo§i §i nesátio§i. ínghifeau carnea cutot cu 
oase. Máncarea lor de preferin^á erau copiii §i femeile. De aceea 
cánd prindeau astfel de pradá, o frigeau §i o consumau pe loe. 
Ei pomeau la vánátoare ínsofiti de o baba sau mátu§á de a lor, 
care avea insárcinarea de a le pregáti fripturile. Cánd coborau 
ín sate, oamenii fugeau de frica in tóate párfile, lásándu-§i copiii 
acasá care cádeau apoi victima. 

„Cuptorul cápcáunilor“ a devenit o nofiune de groazá in 
imaginaria poporului, iar in jurul lui s-au fesut nenumárate 
povestiri. Dintre acestea multe scoteau in evidentá istefimea 
románului care a §tiut sá pácáleascá pe baba §i sá scape de 
frigare. 

Povestirile i§i intemeiau acfiunea pe urmátoarea tema. 
Victima prinsá §i predatá babei ca sá fie friptá simula cá nu 
§tia cum sá se a§eze pe lopata cuptorului. Atunci baba ii arátá, 
§i §iretul de román o aruncá in clipa aceea in foc, iar el ó luá 
la fugá. Cánd se íntorceau cápcáunii la máncare, nu-§i dádeau 
seama de pácálealá decát atunci cánd ajungeau ca sá-i mánánce 
capul babei, care avea numai un singur ochi in frunte. 

O altá temá ne reaminte^te mitul lui Homer despre viclenia 
lui Ulysse, care a §tiut sá scape din máinile ciclopului Polifem, 
dupá ce il orbise ca sá nu-1 poatá vedea ascuns sub burta unui 
berbec. In legenda románá se spune cá un cápcáun a prins 
trei oameni pe care i-a pus la ingrá§are. Dupá ce a fript §i a 
máncat doi din ei, al treilea a luat un par ascufit §i i-a seos 
ochiul cápcáunului. Orbit, acesta nu putea sá-1 prindá altfel pe 
om, decát postándu-se ín u§a locului unde i§i {muse prizonierii 
aláturi de oi §i pipáind animalele care ie§eau. Atunci omul a 
táiat o oaie §i imbrácándu-se ín pielea ei, a reu§it sá scape din 
inchizátoarea cápcáunului. 

In graiul poporului §i azi mai tráie§te nofiunea de cápcáun, 
dar semnificafia ei se rezumá la caracterizarea omului ráu sau 
máncácios. 




[3.LUMEA spiritelor] 


XXIII.Credinte §i mituri despre 
puterile §i actiunile demonice 


Spiritele rele care zádárnicesc naqterea omului. - „ Filma “ 
zána mlaqtinelor bánáfene. - Influenza bogomilismului. - 
Studiu comparativ cu mitología romana. 

Originalitatea temelor, precum §i misticismul impresionant 
al concepjiilor dau un colorit specific credinjelor noastre 
populare despre viaja omului. Ele nu formeazá numai párghia 
nenumáratelor obiceiuri §i tradijii, dar in acela§i timp §i dogmele 
misterioase ale unui indreptar de viaja pe carepoporul il respecta 
cu sfinjenia unor legi strábune. 

Din complexul acestor mituri i§i oránduie§te omul conduita 
pentru a strábate drumul greu al viejii §i al morjii. Tot cu ajutorul 
lor incearcá sá interpreteze diversele fenomene de bucurii §i 
de dureri, precum §i momentele mai insemnate din popasul 
existenjei sale pe acest pámánt. 

lar in ceea ce prívente icoana pe care §i-o facea poporul 
despre lumea cealaltá, ea depá§e§te orice inchipuire sau orice 
cadru de gandiré literará. 

Sursa de inspirajie §i evolujia acestor mituri pana la 
concretizarea lor in fórmele credinjelor populare de azi trebuie 
cáutatá in adáncimile timpurilor trecute §i in felul zbuciumat al 
viejii acestui popor, legat de pámántul sáu, peste care se abáturá 
atátea invazii stráine. De multe ori, sub scutul acestor credinje 
§i obiceiuri strámo§e§ti, aputut poporul román traversa epocile 
grele ale istoriei ca sá-§i menjiná unitatea étnica. 
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Na^terea unui copil este un eveniment important ín viafa 
satelor noastre. Poporul román o sárbátore^te cu deosebite 
obiceiuri §i o tálmáce§te cu mituri care se suprapun íntr-o 
continuitate lógica peste intreaga structurá de concepfii populare 
despre crearea lumii §i a omului. La fel ca §i ín mitología 
cosmogónica, §i aici se reflecteazá acela^i fond mazdeist. 
Diavolul il urmáre§te pe om cu ajutorul diferitelor spirite rele 
din clipa zámislirii sale pana dincolo de mormánt, iar Dumnezeu 
il ocrote^te §i il conduce de-a lungul viefii, inváfándu-1 cum sá 
se apere §i sá scape de prigoana demonicá. 

Dacá luám in considerare situaba geograficá a multar regiuni 
romanead, care se intindeau de-a lungul apelor státátoare §i 
constituiau terenuri mlá§tinoase, ne dám seama cu cátá u§urinfá 
putea poporul nostru ajunge la credinfa cá cei mai teribili demoni 
erau frigurile §i febra provócate de atmosfera insalubrá degajatá 
de aceste bálfi. íncá din cele mai vechi timpuri moldovenii 
credeau cá Diavolul i§i avea re§edinfa sa de pe pámánt tocmai 
in mijlocul regiunilor báltoase, de unde veneau ingrozitoarele 
boale de friguri §i cálduri. 

Ideea demonizárii ffigurilor o gásim §i in Banatul de 
altádatá, care avea o climá insuportabilá din cauza mla§tinelor 
ce acopereau aproape intreaga lui suprafafá. Románii din aceastá 
provincie cuno§teau demonul ffigurilor sub numele gotic de 
„Filma“, care a secerat nenumárate victime din sánul populafiei 
indigene. Marele filolog román Hasdeu explicánd acest cuvánt 
din punct de vedere etimologic a susfinut cá „Filma“ a fost o 
numire imprumutatá de románi de la gepizi §i care insemna in 
limba goticá, pe care o vorbeau §i gepizii, nofiunea de spaimá. 
Prin urmare de la groazape care o provocau frigurile ráspándite 
de bálfile Banatului a pomit ideea personificárii acelei fiinfe 
imaginare care tortura mai ales trupurile §i sufletele femeilor. ín 
legenda bánáfeaná, „Filma“ era cea mai rea dintre zánele care 
veneau din regiunile cu „ape albe“ ale Principatelor románe§ti §i 
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urcándu-se de-a lungul Dunárii vizitau adesea pártile Banatului. 
Din cauza pomirilor ei demonice sufereauatát de mult femeile 
la na^teri, cáci ea le aducea friguri §i febrá. 

lata cum a ajuns poporul sá-§i ínchipuie existen ta unor 
fiinte supranaturale sau spirite rele, care, la ordinul Diavolului, 
cáutau sá zádámiceascá na§terea copiilor. 

Este aici acela^i principiu mitologic de provenientá iraniana 
ca §i in majoritatea legendelor noastre populare, adicá lupta 
Satanei de a distruge opera lui Dumnezeu. Omul fiind §i el 
creare divina, Diavolul il pándente din momentul zámislirii. 
El tortureazá femeile binecuvántate prin fel §i fel de mijloace 
imperceptibile, lovindu-le in fecunditatea lor materna sau 
provocándu-le avorturi íngrozitoare. Poporul le cunoa^te 
aceste duhuri necurate care stauin serviciul Diavolului sub 
o muidme de numiri, dintre care cele mai ráspándite sunt: 
„Samca“, „Avestita“ sau „Aripa Satanei“. 

Dupa o legenda veche, „Samca“ era o fiin^á groaznicá, 
cu trupul acoperit de par, cu ochii de foc, cu máinile de fier 
§i cu unghiile ascu^ite ca secera. Ea a incercat sá o atacé §i 
pe Maica Domnului, dar Arhanghelul Mihai aflánd de acest 
lucru a zdrobit-o cu un bici de foc. Ea n-a putut scápa de sub 
bátáile ingerului, pana ce nu promise cá nu se va mai apropia 
de nici o femeie sau casa unde s-ar afla scrise tóate numirile ei. 
Aceastá márturisire a secretului imunitátii facute de „Samca“ a 
dat na^tere unei vaste demonologii in textele literaturii noastre 
populare, precum §i datinei cácele 19sau24numiri ale spiritelor 
rele sá fie pástrate in multe case táráne§te ori tinute ca „port 
bonheur“ de femei. 

Spiritul demonic se apropie de femei §i copiii nou-náscuti 
in chip de diverse anímale, dar niciodatá deghizat in porumbel, 
oaie sau vitel, cáci acestea sunt considérate de popor ca ni§te 
vietáti cúrate §i nevinovate. ín majoritatea cazurilor se crede 
cá el se imbracá in forma unei pisici, páianjen, muscá, §oarece, 
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broascá, porc, caprá sau chiar in inveli^ul unei umbre §i se poate 
arátain orice clipá a zilei sau noptii, chinuind femeia sau copilul 
pana la extenuare sau ucidere. In realitate, cánd femeia este 
aprinsá de ffigurile sau cáldurile na§terii, ín multe párti poporul 
interpreteazá aceastá boalá ca o ivire a duhurilor demonice. 

In Transilvania spiritul ráu este cunoscut sub numirea de 
„Baba Coaja“ cunas mare de sticlá, cu picior de fier §i cu unghii 
de aramá. Aceastá bátráná satanicá umblá sá poceascá ori sá 
ucidá mai ales copiii nebotezati. 

Credinteleín demonii care zádámicesc na§terile sunt foarte 
vechi la poporul román. ín schimb remediile pentru alungarea lor 
sunt cunoscute mai ales din timpul ráspándirii bogomilismului. 

ín secolul al X-lea preotul Bogomil, venit din regiunile 
iraniene, s-a stabilit in Bulgaria, uñde ainceput sá-§i propovádu- 
iasca marea sa reforma religioasá. Caracterul superstitios al 
popoarelor care locuiau partea de rásárit a Europei constituía 
un mijloc prielnic pentru ráspándirea ínvátáturilor sale §i pentru 
noua credintá creatina cu substrat mazdeist. Bogomil a gásit o 
superstitie veche la popoarele dunárene despre demonul febrei §i 
trebuia deci sá náscoceascá ceva pentru alungarea acestui Diavol. 
Literatura bogomilicá ne-a pástrat prototipuri de rugáciuni care 
in partea lor introductivá evocau legenda infrángerii spiritelor 
rele de cátre Sfántul Sisinie sau Sisoe, supranumit „gonitorul 
de draci“. 

ín textele romanead in locul sfantului este pomenit numai 
Arhanghelul Mihai. Rugáciunea cuprinde apoi tóate numirile 
ce se dádeau acestor duhuri demonice, cáci numai astfel putea 
fi feritá femeia de atacurile lor. Dupá acest formular tradicional 
se faceau copiii, pe care femeile obi§nuiau a le purta asupra lor 
in timpul conceptiei páná dupá na§tere, uneori chiar toatá viata, 
ca másurá preventivá impotriva spiritelor rele. Tot dupá acest 
prototip de rugáciune s-au format textele unor descántece care 
se rosteau pentru u^urarea femeii de durerile na§terii. 
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ín afará de acest remediu al rugáciunii sau al descántecelor 
atát de popularízate, se mai cunoa§teau §i se íntrebuintau §i alte 
procedeuri. A§a, de exemplu, ín Válcea setrágeau impu§cáturi 
peste casa bolnavei, ín Transilvania se implántau cruci§ douá 
topoare ín grinda ce tinea tavanul, iar ín Bucovina se punea 
sub patul femeii, care nu putea sá nascá, un topor §i un cutit. ín 
general fierul era folosit ín multe regiuni ca instrument pentru 
izgonirea spiritelor rele, ceea ce ne reaminte§te uzul strávechilor 
datini iraniene. 

Credinte similare despre demonii care zádámicesc na^terile 
se gáseau §i la alte popoare. Ele erau ínsá mai putin ráspándite 
§i cunoscute ín {arile Europei. ín mitología clasica intálnim 
chiar zeite protectoare ale na§terilor. Rostul §i existenta lor 
imaginará ne indica probabilitatea acelora§i credinte la popoarele 
antice. La romani zeita Junona avea mai multe personalitáti 
divine §i diverse epitete dupa functiile pe care le índeplinea cu 
ocazia ocrotirii logodnelor, cásátoriilor, fecunditátii máteme, 
na§terilor sau copiilor. Cultul ínchinat lui Junona Lucina ín 
vechea Roma culmina ín faimoasele sárbátori Matronalia, de la 
care erau exclu^i celibatarii §i femeile cu moravuri u§oare. Tot 
astfel ín mitología greacá Héra era divinizatá pentru protectia 
ce le-o dádea mamelor §i copiilor nou-náscuti. ín legendele 
sau credintele poporului román nu se resimte ínsá influenza 
conceptiilor clasice, deoarece demonul na^terilor este de origine 
mitológica iraniana, iar pentru combaterea lui nu se cunóse 
for^e divine, ci numai simple mijloace vrájitore^ti de factura 
bogomilicá. 



XXIV.Conceptiile poporului nostru 
despre ffaurirea destinului omenesc 


Soarta omului. - Ursitoarele. - Comparafie cu concepta 
romanilor despre „Parce". - Unde $i cum traiesc 

Ursitoarele. - „ Cartea sorfii - Cum se face ursirea 
destinului. - Credinfe fi datini. 

Poporul román este fatalist. El crede in puterea destinului §i 
se supune voin^ii sale intransigente. Orice bucurii sau nenorociri 
s-ar abate asupra lui, el le atribuie fatalitá^ii. „A§a i-a fost sá fie“ 
sau „a§a i-a fost scris“ sunt vorbe cúrente in limbajul poporului, 
care, prin ele, cauta sá explice tóate fericirile, dar mai ales tóate 
durerile care se ivesc in viata omului. 

Credintain destín este adánc inrádácinatá la románi, dar ea 
nu are caracterul fatalismului oriental. Románul nu se apleacá 
orbi§ inexorabilelor porunci ale ursitei §i nici nu se lasa condus 
de capriciul intámplárilor, primind cu indiferentá tóate lucrurile, 
atát cele bune, cát §i cele rele. El respecta §i crede in oránduirile 
destinului, dar cauta sá le canalizeze cu ajutorul liberului arbitru 
pe calea aspiratiunilor sale. Aici se poate remarca elementul 
cre§tin suprapus pe concepta págáná a fatalismului mo§tenitá 
de poporul román de la ascendentii sái. 

Ca §i in miturile clasice, in credintele populare románe§ti 
gásim acelea^i trei divinitáti care tes firul destinului fiecárui om 
imediat dupá na§terea sa. 

Originea mitologicá a zeitelor noastre, numite „Ursitoare“, 
trebuie sá o cáutám, deci, in concep^ile romanilor despre Parce. 
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Ele se adunau in jurul leagánului noului-náscut §i ii stabileau 
destinul. 

Cea mai mare, Clotho, finea in maná fiirca de tors §i caerul 
amestecat cu diverse fire de lana alba sau neagrá, ba chiar cu 
fire de mátase ori de aur. 

Cea mijlocie, Lachesis, fesea aceste fire ale destinului dupá 
cum urmau in caer §i astfel unora le ie§eau fire varíate, altora 
negre, dar se intámpla sá cadá uneori numai fire de aur ori de 
mátase. 

Cea mai micá. Atropos, táia firul viefii §i cáteodatá il táia 
dupá capriciul ei tocmai cánd Lachesis torcea firele de aur sau 
de mátasá ale unei existente minunate. 

La románii din Macedonia intálnim tot trei záne avánd 
acelea§i atribufiuni ca „Parcele“, iar numirile lor sunt 
„Ursitoarea“ care invárte§te fusul, apoi „Soarta“ care toarce 
firul existenfei §i in sfar§it „Moartea“ care taie firul viefii. Ele vin 
in serile fará sof ale primei sáptámáni, aducánd cu ele hotárárea 
destinului stabilitá in prealabil. 

Dupá mitología clasicá, Parcele erau frícele Nopfii, spre 
deosebire de „Ursitoarele“ poporului román, care aveau o altá 
ascendenfá. 

Legenda romanticá a impáratului Alexandru Macedón, 
cunoscutá in literatura noastrá populará sub titlul de Alexandria, 
ne poveste§te ca zeifele destinului i§i trágeau originea de la 
servantele marelui impárat, care au furat de la stápánul lor 
apa fierbinte adusá de el din rai §i au báut-o. Aceastá apá 
avea puterea sá dea celui care o gusta atát viafá etemá, cát 
§i cunoa§terea viitorului. De atunci servitoarele legendarului 
impárat macedonean devenirá „Ursitoare“ §i incepurá sá 
prezideze la na§terile copiilor scriindu-le soarta a§a dupá cum 
o vedeau prin forfa clarviziunii lor. 

O altá legendá culeasá in judeful Tecuci ne aratá felul 
de viafá al acestor femei care se ingrijesc de soarta omului. 
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Se poveste§te cá Ursitoarele se hránesc din carne furatá. Un 
cioban observa cá in flecare noapte ii dispárea un miel din 
turma sa. Supárat de atáta pagubá, se puse intr-o seará la panda 
sá-1 prindá pe hof. Pe la miezul nopfii se ivi o femeie, care 
luá un miel §i pomi cu el la fuga. Pástorul o opri §i voi sá o 
ucidá, ea insá, ca sá scape, i§i divulgá identitatea §i secretul, 
apoi ii permise ciobanului sá o urmáreascá §i sá vadá locul 
unde státeau Ursitoarele. Acolo descoperi un castel mare unde 
ardeau nenumárate cándele §i unde se stingeau §i se aprindeau 
flácárile cu miile. Fiecare om i§i avea aci candela sa, iar femeile 
destinului le alimentau cu untdelemn. Flácárile corespundeau 
sufletelor omene§ti, care se aprindeau §i se stingeau dupá cum 
se ná§teau ori mureau. Ciobanul era singurul om care i§i putu 
vedea candela sa, iar Ursitoarea din recuno^tinfá cá n-a fost 
omorátá, ii mai tumá untdelemn ca sá-i prelungeascá viafa. 

Ursitoarele sunt invizibile. Totu§i, in vremea veche, cánd 
oamenii erau mai buni §i mai pufin pácáto§i, aveau chiar 
favoarea de a vedea §i a auzi aceste zeife cum discutau asupra 
sorfii copilului. Mai ales moa§ele care vegheau la cápátáiul 
copilului §i al mamei puteau asculta §i afla ce viitor i se rezerva 
noului náscut. Astázi insá zeifele se feresc sá mai fie obsérvate 
sau surprinse in consfátuirile lor, cáci lumea a devenit prea 
invidioasá §i prea indiscretá. Se crede cá cine cautá sá le asculte, 
va muri de moarte groaznicá, iar cine umblá pe urmele lor va 
deveni §chiop. De aceea in timpurile prezente nu se mai poate 
§ti exact momentul cánd vin Ursitoarele §i nici destinul pe care 
1-au ursit. ín general, destinul stabilit la naciere nu se mai poate 
schimba. Poporul crede in únele momente §i linii imuabile ale 
viefii a§a cum au fost ele scrise in „cartea sorfii“. Omul insá, prin 
voinfa §i judecata sa liberá poate atenúa sau amana índeplinirea 
lor riguroasá, uneori poate chiar alege intre drumurile destinului 
cánd fuseserá fixate pentru ele mai multe altemative. 




MITOLOGIA ROMANA 


129 


Ideea preconizatá de Virgil prin cuvintele „inexorabile 
fatuin“ o gásim ín graiul poporului nostru care susfine cá „de 
ce fi-e dat nu scapi“. Din aceastá ffazá deducem insá §i credinfa 
cá destinul i-a fost dat omului de puteri supranaturale, iar el a 
trebuit sá-1 primeascá fará sá-i afle confinutul. Dacá omul ar 
§ti ce-1 a§teaptá in viafá, desigur cá ar lúa másuri din vreme 
ca sá evite sau sá inláture tóate relele. Din aceastá curiozitate 
care se explica prin dorinfa omului de a se pune la adápostul 
eventualelor nepláceri, s-au náscut la popoarele antice oracolele, 
iar la cele de azi diferitele procedeuri de a descoperi viitorul. La 
románi, in afará de ghicitul de naturá vrájitoreascá, mai gásim 
§i datini superstifioase cum sunt cele din noaptea Sfántului 
Vasile (Revelion), care unnáresc acelea§i scopuri de a pátrunde 
misterele destinului. 

Din proverbele romanead rezultá cá destinul este un dar 
pe care il primeóte omul deodatá cu viafa. El este dat, dupá 
cum am vázut, de „Ursitoare“, care sunt identice cu „ Parcele “ 
romanilor sau cu „ Moirele “ grecilor. 

Aceea§i .similitudine o gásim intre mitología románá §i cea 
clasicá §i cu privire la numárul, aparifia §i procedura lor de ursire. 

$i románii au trei zeife ale destinului, indeplinind acelea§i 
atribufiuni ca §i divinitáfile antice. Pe lángá aceste fimcfiuni, 
poporul notru mai crede insá cá ele au §i alte roluri; prima ii dá 
omului minte §i noroc sau prostie §i ghinion, a doua il face sá 
fie frumos sau urát, iar a treia il doteazá cu bogáfie ori sárácie, 
cu glorie sau robie. Dacá insá ele n-au putut cádea de acord 
asupra fáuririi destinului, atunci copilul va avea o viafá variatá, 
care va oscila intre lucruri bune §i rele. Odatá insá scrise de 
ele in „cartea sorfii“, hotárirea nu mai poate fi schimbatá decaí 
de Dumnezeu. 

Aici gásim o fundaméntala deosebire fafá de concepfia 
mitologicá romaná sau greacá, care nu recunoa§te Zeului 
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suprem dreptul sau forfa de a modifica deciziunile Parcelor §i 
ale Moirelor. 

ín credintele poporului román despre faurirea destinului se 
evidenfiazá deci influenza creatina asupra mitologiei págáne. 
Numeroasele basme románe§ti ne prezintá o serie intreagá 
de exemple despre interventia lui Dumnezeu la stabilirea 
sorfii. Unele ne aratá cá Ursitoarele primesc zilnic poruncile 
dumnezeie§ti privitoare la destinul celor ce se nasc, iar áltele 
ne destáinuesc cum le dá Dumnezeu Ursitoarelor firul din care 
sá toarcá viitorul fiecárui copil. 

ín Oltenia se mai crede cá Ursitoarele sunt insojite de 
ingerul Domnului, care le asista la indeplinirea misiunii lor. 

O alta deosebire intre concepfia mitológica clasica §i cea 
románeascá o constatám in ceea ce prívente cultul acestor zeife. 
Parcele n-aveau nici un altar sau preofi §i nici rugáciuni nu li se 
faceau, cáci dupa concepta romana intransigenfa lor nu s-ar fi 
putut índupleca sub nici un motiv sau pe nici o cale. ín schimb, 
dupa credinta populará románeascá bunávointa lor putea fi 
dobánditá. De aceea, in multe case, indeosebi la fará se mai 
respecta vechile tradijii §i datini ce [se] 1 impletese la cápátáiul 
noului náscut [pentru ca viitorul acestuia] sá fie mulfumitor. 
Vom in?ira aici cáteva din aceste procedeuri sau ritualuri. 

Imediat dupá na^terea copilului, románii obi§nuiesc a 
lása u§ile §i ferestrele locuinfelor deschise, ca sá aibá zánele 
destinului pe unde intra. Apoi in cursul nopplor urmátoare se 
pástreazá o finiste desávár§itá. Familia, dar mai ales párintii 
noului náscut, trebuie sá se arate foarte veseli, ca Ursitoarele 
cánd sosesc sá nu afle o atmosfera tristá, care sá le inspire in ráu. 
Dupá o credinfá generalá ele i§i fac aparifia in a treia noapte de 
la naciere. Moa?a are grijá ca sa li se rezerve o primire excelentá. 
Nimeni n-are voie sa le deranjeze in timpul vizitei lor, iar in 
camera copilului nu poate rámáne decát mama lehuzá. E bine 
1. íntext: „ce-P‘ («. ed ). 
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apoi sá afle in mijlocul odáii o masa íntinsá cu máncár[ur]i din 
care sá se poatá ospáta dacá ar avea poftá. Tot astfel §i casa 
trebuie sá fie máturatá, curáfitá §i oránduitá, ca la a§teptarea unor 
musafiri de seamá. De multe orí urmele imaginare descoperite 
a doua zi dimineafa pe masa íntinsá dau loe la fel §i fel de 
fantezii sau interpretári despre prezenfa Ursitoarelor, care se 
combina ingenios cu tálmácirea visurilor din noaptea aceea, 
ca din amalgamul lor sá se citeascá destinul fáurit. Varietáfile 
máncár[ur]ilor §i báuturilor diferá de la o regiune la alta. Ceea 
ce nu poate insá lipsi de pe masá este lumánarea care trebuie 
sá ardá in noaptea ursirii, cáci altfel zánele nu intrá, iar copilul 
rámáne fárá soartá. $i cáfi oameni existá despre care se poate 
spune cá nu-§i au destinul lor in aceastá lume! A doua zi dupá 
plecarea Ursitoarelor, moa§a aduná tóate máncár[ur]ile §i le 
imparte cu trei fete de §apte ani sau cu copii curafi din sat. 

S-ar putea aminti incánumeroase obiceiuri. Folclorul nostru 
este extrem de bogat in basme §i legende, iar frumusefea lor se 
egaleazá cu [a] cel[or]' mai minunate povestiri ce se cunóse 
in literatura universalá despre aceste záne care dáruiesc ursite 
oamenilor. 

1. ín text: „cu cele“ (n. ed .). 





XXV.Íngerul pázitor in miturile §i 
credintele poporului nostru 


Ocrotirea omului de duhurile rele. - Persecufiile Diavolului. 
- Schimbarea copiilor. - Combaterea „ Vidmelor -Rolul 
Ingerului pázitor. - Cánd $i de ce a instituit Dumnezeu un 
inger pázitor pe lángá flecare cre$tin. 

Omul i§i urmeazá drumul viefii sub comandamentul 
destinului, pe care il primise la na§tere §i de la care nu se poate 
abate. Este o for^a misterioasá §i nepátrunsá care il conduce in 
tot cursul existenfei sale, fárá sá-i bánuiascá perspectivele §i 
fárá sá-i cunoascá directivele. Omul este expus la nenorociri, 
dar este impártá§it cu zile fericite. Acest zbucium intre bine 
§i ráu se datore^te influenfelor ce sunt exercitate asupra sa de 
céi doi paznici care il insólese pretutindeni §i dintre care unul, 
dupa credinfa poporului, este Diavolul care stá la partea stángá 
a omului §i il trage sprepácate, iar celálalt este ingerul Domnului 
care il secondeazá la partea dreaptá §i il ocrote§te de ispitele 
demonice. Sunt momente cánd Diavolul este mai tare §i atunci 
omul cade in pácate, iar in clipele cánd omul este bucuros §i 
fericit atunci se spune cá ingerul il stápáne^te. In sprijinul acestei 
teze poporul aduce argumentul cá omul nu-§i poate face cruce 
cu mána stángá deoarece de partea aceea este postat Diavolul, 
ci numai cu mána dreaptá unde stá de veghe ingerul pázitor. 

Diavolul il pándente §i il urmáre§te pe om in tot drumul 
viejii lui, folosindu-se de felurite duhuri rele pe care le trimite 
sá-i facá ráu. 
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In aceastá privinfá gásim cele mai multe §i varíate credinfe 
populare, care dau un carácter mistic tradipilor §i concepjiilor 
atát de profund inrádácinate in pátura noastrá de la {ara. 

Primul pericol care il pándente pe copil este inlocuirea lui 
cu un altul adus de spiritele demonice, cunoscute de románi 
sub denumirea de „Vidme“. Mámele cred cá atunci cánd copiii 
pláng íncontinuu §i nu se mai satura de a suge, au fost schimba{i. 

Camásuri preventive impotrivainlocuirii, se obi§nue§te a se 
da copilului douá nume, ca duhurile necurate sá se zápáceascá 
in clipa cánd ar vrea sa-1 fure. De aceea vedem cá mul{i copii 
sunt chema{i in familie dupa alt nume decát acela care il poartá 
de la botez. Tot din aceastá credin{á se trage §i datina ca párin{ii 
sá nu le dea acela§i nume mai multor copii ai lor. In únele pár{i 
se crede insá cá Diavolul ii schimbá copilul numai dacá nu-i 
botezat. Din ace§ti copii fura{i se spune cá vrea Diavolul sá-§i 
inmul{eascá slugile sale necurate. Dar dacá aflá lumánare aprinsá 
in casa copilului, atunci fuge §i nu se mai atinge de el. 

Cánd mama ar vedea cá i-a fost schimbat copilul, atunci 
recurge la alte mijloace cu ajutorul cárora sá-§i poatá recápáta 
adeváratul sáu copil. Se in{elege cu o prietená, care are copii 
sánáto§i, ca sá vie la geamul casei ei §i sá simuleze cu ea o 
schimbare sau vánzare de copii, dupá un anumit ritual ce variazá 
de la o regiune la alta. Prin acest procedeu spiritul satanic ii va 
confunda pe copii §i ii va lása in pace. 

Credin{e similare aflám §i la altepopoare, doar obiceiurile 
pentru alungarea acestor demoni diferá. 

Din momentul na§terii sale omul este, prin urmare, expus la 
tóate persecu{iile Diavolului. De aceea i-a dat Dumnezeufiecárui 
om un inger pázitor, care sá-1 inso{eascá dupá cum am vázut in 
tot cursul vie{ii. Desigur cá acest inger nu-1 poate conduce pe 
om decát pe linia destinului sáu, dar el ii poate lumina gándul 
§i faptele cánd ar ajunge la ráscruci de perspective §i de cái 
ale vie{ii. 




O legenda din Bucovina ne istorise^te originea ingerului 
pázitor. Hristos umbla sá vindece bolnavii, iar jidanii cáutau 
sá-1 nimiceascá, adunánd pietre ca sá le arunce asupra lui. El se 
urca pe o stáncá inaltá pana unde nu puteau ajimge prigonitorii. 
Diavolul veni intre jidani §i se prinse sá-1 aducá jos in schimbul 
fágáduielii cá tot al zecelea din neamul lor sá-i deviná slujitor. 
Jidanii acceptará, dar Satana nu fu in stare sá se apropie de 
Iisus, pentru cá Dumnezeu ii trimise Fiului sáu un inger pázitor 
care il ridicá §i il duse de acolo. Jidanii s-au imprá§tiat de íficá, 
iar Diavolul se vázu din nou inífánt de puterea diviná. Atunci 
Mántuitorul se rugá Tatálui sáu ceresc sá le dea §i oamenilor 
ingerí pázitori, cáci Diavolul desigur va cáuta sá se apropie §i 
de ei dacá a indráznit sá o facá fafá de fiul lui Dumnezeu. De 
atunci au oamenii la dreapta lor cate un inger providencial. 

Poporul román crede cá ingerul pázitor vine deodatá cu 
zánele destinului. Dupá flecare nastere de copil, Dumnezeu 
insárcineazá cate un inger cu misiunea de a-1 cáláuzi §i proteja 
pe noul náscut de-a lungul viefii. Dupá alte credinfe insá ingerul 
pázitor nu se ata§eazá de om decát dupá ce fusese impártá§it 
de botezul cre§tinesc, ceea ce ar insemna cá numai credincio^ii 
bisericii lui Hristos s-ar bucura de acest privilegiu. De aceea e 
bine ca sá fiebotezat copilul cát de iute, iar páná atunci sá ardá 
lumánare in odaie ca sá nu se apropie Diavolul de el. 

Poporul nostru are multe credinfe despre rolul ingerului 
pázitor, dar respectá in acela§i timp §i únele indatoriri ce le are 
omul fafá de protectoral sáu. De exemplu, cánd dormí, sá te culci 
pe partea stángá ca sá ajungá Diavolul dedesubt, iar ingerul sá 
te poatá ocroti toatá noaptea. Sá nu mergi la vreo cárciumá, cáci 
ingerul nu intrá in astfel de locuri §i vei rámáne acolo numai 
sub influenfa Diavolului, care te va indemna la ceartá §i bátaie 
sau la alte pácate. Sá nu injuri cá se bucurá Diavolul, iar ingerul 
te párasele. Cánd te ameninfá vreun pericol, ingerul ifi dá de 



MITOLOGIA ROMANA 


135 


§tire §i ifi suná in ureche. Dacá intrebi pe cineva care ureche ifi 
vájáie §i el ti-o ghice§te, atunci acela i|i este prieten. 

S-ar putea in§ira inca numeroase credinje sau proverbe 
románe, cáci folclorul nostru este foartebogatin aceastáprivinjá. 
Ne vom márgini insá numai la concluzia ce o tragem din 
conjinutul lor. Se poate afirma cá in conceptia poporului román 
elementul cre^tinesc al liberului arbitru este precumpánitor, 
fiindcá omul cu ajutorul rapunii §i voinjii sale se decide de cine 
sá asculte, de indemnurile Diavolului sau de povátuirile ingerului 
pázitor. Ca o consecinfa lógica a acestei credinfe se spune cá 
ingerul noteazá tóate faptele bune ale omului, iar Diavolul pe 
cele rele. De aceste insemnári se vor folosi apoi la judecata din 
urmá cánd i§i vor disputa dreptul asupra fiecárui suflet. 




XXVI.Norocul providential 


„Norocul“ ?i „Partea". -Legende despre existen]a lor.- 
§arpele casei. - Talismanele. 

Ca o paralela a credinjei in existenja ingerului pázitor, 
poporul susfine cá flecare om mai are un ínsofitor in viaja §i 
anume „norocul“, pe care §i-l inchipuie sub diferite íníafi^ári, 
acordándu-i chiar insu§iri supranaturale. 

Norocul este o funja cu existenfá stráns legatá de viaja 
omului. El apare deodatá cu na§terea omului §i se Jine ata§at 
de el pana la moarte, cánd se stingé. E invizibil, dar omul il 
simte, fiindcá de acjiunile lui depinde bunástarea sa. El este un 
fel de ocrotitor §i promovator al intereselor materiale, in timp 
ce ingerul pázitor este protectorul viejii spirituale §i al rajiunii 
omului. Nici el insá nu poate schimba destinul §i nici nu poate 
acjiona in afará de prevederile lui. 

Noroacele se impart oamenilor cu prilejul fáuririi destinului. 
Ele pot fi active sau lene§e, bune sau indiferente, dupa cum 
au fost repartizate. Omul cu noroc mare devine bogat, fiindcá 
norocul lucreazá pentru el, iar cel cu noroc mic rámáne sárac, 
orice ar face, fiindcá nu-§i poate schimba norocul care ii frísese 
dat la na§tere. 

Despre traiul acestor noroace poporul i§i inchipuie cá duc 
aceea§i viajá ca §i noi. Fiind §i ele fiinje cu existenjá proprie, 
cu indatoriri de a munci pentru oamenii pe lángá care au fost 
ata§ate, noroacele i§i au lumea lor, cu ora§e §i sate, cu palate §i 
case, cu acelea§i nevoi §i oránduiri ca in lumea noastrá. Dar ele 
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stau a§a departe, incát oamenii nu pot ajunge pana acolo. Totu§i 
cáteva legende románe§ti ne spun cá au fost muritori care au 
reu§it sá strábatá drumul pana la ele, cáci altfel de unde puteam 
noi avea informa{iuni despre felul lor de víala. 

§i norocul poate sá-1 abandoneze pe om ca ingerul pázitor, 
dacá aude mjuráturi sau vede tendinje de pácátuire. El in schimb 
se ata§eazá foarte u§or de oamenii veseli, cáci nu-i place mediul 
posomorát. Prin urmare, norocul nu e atát de stabil. El formeazá 
dublura mobilá a destinului §i poate fi mic§orat sau majorat de 
únele lucruri, precum §i prinpurtareaomului. Un proverb román 
susjine cá norocul íji fiige dacá te ui{i in oglindá cánd mánánci. 
ín schimb el vine mult mai u§or la oamenii in casa cárora i§i 
facuserá cuiburi rándunelele sau la nunta cárora plouase. Sunt 
considera^ apoi oameni noroco§i aceia care albesc la pár de 
tineri orí au vártejuri de fire de pár in cap. lar dacá te treze§ti 
din somn cu faja in sus, atunci norocul te va ajunge in ziua 
aceea. El i§i anunjá sosirea cánd scárjáie u§a de dimineajá. Un 
cáine pripá§it la casa cuiva aduce noroc §i nu trebuie alungat. 
Tot astfel orice lucru gásit, cum ar fi banul. 

Pe lángá aceste credinje, poporul are §i datini careurmáresc 
imobilizarea norocului la casa omului care túsese impártá§it cu 
dámiciile lui. Astfel se obi§nuie§te la moartea imui om norocos 
sá i se taie cáteva fire de pár, ca norocul sá nu plece cu el din 
casá. Cáteodatá se ia másura mortului §i se pástreazá in grinda 
casei, ceea ce face ca norocul sá rámáná in mijlocul familiei 
celui ráposat. 

Nu e suficient insá ca omul sá aibá noroc. Dacá nu are 
in acela§i timp §i parte de el, atunci in zadar mai are noroc. 
Combinaba intre ideea de „ noroc “ §i de „parte “ a dus la 
personificaba §i a celeia din urmá. §i „partea“ omului are 
deci o existenjá §i o putere de acjiune. Dupá aceastá credinjá 
populará, cánd lipse§te una din aceste fiinje imaginare, orice 
trudá a omului ar fi zadamicá. „Norocul“ §i „partea“ trebuie sá-1 
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insojeascá pe om totdeauna impreuná pe drumul greu al vieja 
sale, cáci altfel n-are rost ajutorul ce 1-ar da. Pentru ilustrarea 
acestor idei dám aici exemplul unei povestiri románe§ti. Un 
pescar státea la panda sá prindá pe§ti. Cineva din spate il intrebá 
cá de ce i§i pierdea vremea aci §i nu-§i cumpára pe§tii din tárg. 
El ráspunse cá era om sárac §i n-avea bani cu ce sá-§i cumpere. 
Apoi adáugá: „sunt sárac, fiindcá n-am noroc“. Atunci stráinul ii 
spuse cá el era „norocul“ lui $i ii dádu o pungá de bani. Pescarul 
lúa banii §i ii ascunse in mámáliga cu care momea pe§tii. Dar 
peste pujin uitá de ei §i tumá toatá mámáliga in návod. Un pe§te 
mare insá inghiji máncarea cu tot cu bani §i fiigi. Omul necájit 
voi sá plece, dar iatá cá auzi din spate salutul unui necunoscut 
care ii dori dupá obiceiul locului: „Noroc sá dea Dumnezeu“. 
Noroc am avut, dar n-am avut parte de el - ráspunse pescarul. 
„Eu sunt partea ta“ replicá stráinul §i in clipa aceea prinse 
pescarul pelele care ii inghijise banii. Iatá cum poate avea 
omul §i „ noroc “ $i „parte 

Ideea personificárii norocului o intálnim in numeroase 
legende romanead, dintre care voi rezuma aici douá cu teme 
diferite. 

Acjiunea celei dintái se petrecea pe vremea cánd umbla 
Dumnezeu §i Sfántul Petru pe pámánt. ín drumul lor dádurá 
peste un om fárá noroc, la care insá fuseserá ei gázduiji in atátea 
ránduri. Sfántul Petru íl recimoscu §i il intrebá pe Domnul sáu 
cá de ce nu 1-a ajutat, mai ales cá omul acesta facándu-le bine 
pe pámánt merita din partea lor atáta lucru. Dumnezeu ii spuse 
cá zadamic i-ar fi orice ajutorare deoarece omul se náscuse fará 
noroc. Totu§i, la stáruinja Sfántului Petru cedá §i puse o pungá 
de bani in mijlocul podului peste care trebuia sá treacá omul. 
Punga era intr-un loe vizibil incát oricine putea sá o observe, 
dar omul se gándi chiar de data aceea ca sá treacá podul cu 
ochii inchi§i §i astfel nu vázu banii. 
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íntr-adevár, era un om fárá noroc, cáruia nici Dumnezeu 
nu putea sá-i ajute. 

Cealaltá legenda ne aminte§te de o baba care, la rugámintea 
nepoatei, ii destáinui de ce ii mergeau lucrurile atát de bine. Ea 
íi explica fetijei cá bunástarea ei se datora norocului pe care 
il avea. Nepoata dorea sá vadá cum aráta acest noroc. Atunci 
bunica o trimise sá-i ducá de mancare norocului, care, fiind 
intruchipat intr-o fiin{á cu chip omenesc, muncea din greu, 
adunánd rouá de pe tóate cámpiile §i depunándu-le pe pámántul 
babei, incát recolta ei era intotdeauna abundentá. Cánd ajunse 
fetija la locul indicat de bimicá-sa, chema norocul la mancare. 
El se prezentá tot muiat de roua ce o strángea §i se apucá sá 
dejuneze, dar tot ce manca se dubla in cantitate ca prin minune, 
incát nu se mai goleau ulcelele. íntoarsá acasá, nepoata íi istorisi 
babei cele vázute, apoi o rugá sá o trimitá ca sá-§i vadá §i 
norocul ei propriu. Ea pomi din nou cu mancare §i mai multá, 
dar norocul ei era uscat §i nu se sátura deloe de§i máncase tot 
ce primise. Ba la plecare norocul ei spuse sá-i aducá a doua zi 
§i mai multá máncare. Fetija se inapoie plángánd. Bunicá-sa o 
sfátui insá ca sá nu-i mai ducá de máncare acestui noroc care 
nu o servea, apoi o consolá cá nu erau tóate noroacele la fel. 
Dacá Dumnezeu a§a i-a ránduit sá aibá noroc prost, zadamic 
s-ar mai trudi sá-i ceará ajutor. 

In afará de aceste legende din care se pot vedea ideile 
poporului despre personificarea §i rolul norocului in viaja noastrá 
pámánteascá, mai putem aminti cá existá §i únele credinje despre 
párpele casei “, purtátor de noroc. Se susjine cá fericirea §i 
norocul casei depinde de acest §arpe, care este blánd §i nu mu$cá. 

Dupá credinja populará flecare casá, ba chiar flecare om 
i§i are párpele sáu, care tráie§te §i moaré deodatá cu el. Acest 
§arpe pare sá aibá menirea de a-i pázi norocul omului. El stá 
ascuns in zidurile casei §i nu se aratá decát copiilor. Dacá totu§i 
ar fi vázut, atunci nu trebuie omorát cáci s-ar distruge cu el §i 
norocul casei. ínfaJibarea lui este obi§nuitá, dar spre deosebire 
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de ceilalp §erpi care pn calea oamenilor, acesta este ata§at casei 
§i nu se invárte§te decát in jurul ei. Polonezii §i cehii cred cá 
párpele acesta stá sub pragul casei. ín únele párp ale Banatului 
se crede cá párpele casei, in anumite ore ale noppi, prin lovituri 
misterioase §i ritmice in interiorul zidului unde stá ascuns, anunjá 
pe cel care il aude, cá il pándente un ráu sau o primejdie §i deci 
are sá fie atent §i sá se pázeascá. 

Poporul cunoa§te o serie de mijloace prin care crede cá poate 
tiñe legat norocul de om §i poate sá-i asigure acestuia fericirea. 

ín primul ránd sunt talismanele, a cáror íntrebuinjare este 
aproape universalá. Románii au multe din talismanele cunoscute 
de alte popoare, dar cred §i ín puterea unora cu totul specifice 
Járii noastre. Astfel, de exemplu, la 1 martie se obi§nuie§te a 
se lega de mana copiilor sau a se atáma la gátul lor cate un 
„márfi$or“, adicá un ban de argint sau de aur fixat pe o coardá 
ori pe un fir de mátase. ( 

Dupá credin{a poporului, „márti§orul“ aduce noroc copiilor, 
dar mai ales sánátate §i curá|enie, la fel cum dá primávara viajá 
nouá naturii. lar dupá o tradipe olteaná acest talismán románese 
e bine sá fie legat de o coradá cánd se dá tinerelor fete, cáci 
atunci §i ele vor fi privite cu aceeap admirape §i simpre cum 
sunt privip láutarii in momente vesele. , 

íntre talismanele poporului nostru mai vedem cá piatra joacá 
un rol covár§itor. Ea este un simbol al táriei §i are puterea, la fel 
ca fierul, sá goneascá duhurile rele. O veche vorbá románeascá 
spune cá e bine sá iei piatrá in gurá cánd te duci intr-un loe 
necunoscut sau íntr-un ora§ mare §i plin de tentapi, ca prin forja 
misticá a acestei pietre sá fii ferit de farmecul §i de vraja tuturor 
spiritelor rele care ar putea sá te incercuiascá. Chihlimbarul, 
exploatat in cáteva regiuni ale Romániei, mai ales cel de lángá 
Buzáu, §i-a cucerit un loe de ffunté printre talismanele noastre. El 
este considerat ca unul dintre cele mai álese §i eficace purtátoare 
de noroc, atribuindu-i-se insupri magice. 




XXVILDemonul nenorocirii 


„Norocul“ omului este contrabalansat, ca §i ingerul pázitor, 
de Diavol prin intermediul unui duh ráu, cáruia poporul íi zice 
demonul nenorocirii. Cánd sárácia sau nenorocul persista in casa 
omului, atunci se crede cá demonul a pus stápánire pe om. Tot 
ce a construit puterea norocului de-a lungul vremii cu trudá §i 
muncá grea, demonul nenorocirii poate distruge intr-o singurá 
zi. De aceea, omul trebuie sá se pázeascá §i sáinláture nefasta 
lui influenza, dar mai ales trebuie sá evite orice posibilítate de 
luptá intre „norocul“ sáu §i „nenorocirea“ care íl pándente, cáci 
nu poate prevede de partea cui va fi biruinfa. 

„Nenorocirea“ este in imaginea poporului o fiinfánemiloasá 
care se poate deghiza in orice, fie in animale sau chiar §i in 
obiecte. Uneori ea e personificatá §i in chip omenesc. Dintre 
animalele care sunt bánuite cá s-ar preta jocului diabolic de 
intruchipare sunt amintite in primul ránd pisica sau cáinele 
negru, apoi gáina care cántá ca §i coco§ul. Nenorocirea se mai 
cuibáre§te §i intr-o hainá, pe care purtándu-o omul il poate duce 
la necazuri §i pagube. Dacá insá ea i§i cautá adápost in trup 
omenescc, atunci íi alege cu predilecjie pe acei oameni care 
au semne particulare, cum ar fi cei cu párul ro§u sau pocijii, 
sa§iii, spánii ori aceia care pot cu privirea lor deochia lumea. 
De aceea, se spune sá-{i faci cruce cánd te intálne§ti cu astfel de 
oameni, fiindcá nu pofi §ti dacá nu sunt cuprin§i oare de duhul 
ráu. Ca scut impotriva acestui demon se obi§nuie§te a se purta 
o bucatá din fránghia unui spánzurat. 
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Din aceste credinfe populare putem trage concluzia cá 
demonul nenorocirii nu este intotdeauna statomic §i nici ata§at 
vreunei persoane, ci acjiunea lui destructiva poate varia §i 
atinge ránd pe ránd orice om, uneori chiar o colectivitate, un 
sat sau o provincie íntreagá. Astfel í§i explica poporul repetatele 
nenorociri §i calamita^ ce se abat cáteodatá asupra unei mulfimi. 

Pentru ilustrarea acestei credinfe vom rezuma o singurá 
legenda, care ne aratá cum a putut scápa un om de persecujia 
demonului nenorocirii sale. 

Era odatáun om extrem de sárac, care se gándi íntr-o buná 
zi sá plece in lume impreuná cu nevasta §i copiii sai, crezánd cá 
astfel va scápa de atáta nenorocire §i sárácie. In drum í§i aduse 
aminte cá uitase acasá un ulcior, única lui avere. íi zise apoi 
sofiei cá se íntoarce dupá el. Ajuns acasá, vázu lungit pe vatrá o 
figurá stráiná. Mirat, o intrebá cine e? „Eu sunt sárácia ta“ - fu 
ráspunsul stráinului, apoi continuá, - „dar ce mai caufi aici?“ 
Omul ii replicá: „Am venit sá-mi iau sárácia asta de ulcior“. 
Atáta i-a trebuit „sáráciei“, care era demonul nenorocirii omului, 
§i se grábi sá-1 ínso{eascá. Omul insá refuzá. Sárácia se fácu 
atunci ghem §i intrá in ulcior, spunándu-i omului ca n-are sá-i 
fie calea grea din cauza ei. Omul astupá bine ulciorul §i plecá. 
Nu peste mult intálni un drumef care il sfatui sá lege o piatrá 
de ulcior §i sá-1 arunce in baltá. Omul ascultá §i astfel scápá de 
nenorocirea sa. De atunci lucrurile íi mergeau a§a de bine incát 
deveni enorm de bogat, mai bogat chiar decát fratele sáu care 
avea imense avufii. Invidios §i ráu, fratele sáu, care íi cuno§tea 
povestea ulciorului, il chemá sá-i arate locul unde era inecatá 
„sárácia“, cu gandul ascuns ca sá i-o dea din nou pe cap. Cánd 
scoase insá fratele sáu ulciorul §i il destupá, nenorocirea íi sári in 
gát §i nu se mai dezlipi de el. Astfel scápá omul sárac de duhul 
ráu al sáráciei sale, iar fratele sáu i§i gási o pedeapsá meritatá. 




XXVIII.Tutunnl, iarba Diavolului 


Diverse numiri: „ buruiana dracului “ sau „ iarba iadului 
- Cruciada antinicotina a cálugárilor. - „Mama dracului “ $i 
„ cádelnifa diavolului "- „Pafa ", zeifa tutunului. 

ín drumul vie|ii omului, Diavolul cauta sá arunce fel §i fel 
de tentative demonice, dintre care tutunul este, dupa credin|a 
poporului, poate cel mai periculos mijloc de acaparare. Acela 
care fumeazá cade in brande Diavolului, fiindcá tutunul este 
o planta a Diavolului, cu sevá otrávitoare, adusá pe pámánt 
ca sá-i ispiteascá pe oameni §i sá-i indepárteze de Dumnezeu. 
De aceea, vechii cálugári §i preo|i au inventat diferite istorisiri 
despre tutun denumindu-1 d[r]e[pt] „buruiana dracului" sau 
iarba iadului 

Dupa concepta lor, era mare pácat sá fumezi. Tradijia ne-a 
pástrat cáteva specimene din aceste propováduiri, iar únele din 
ele au fost chiar scrise. Poate sub influenza acestei cruciade 
antinicotine s-au creat la noi §i legendele despre originea 
tutunului. Temele sunt brodate pe ideea cre§terii tutunului din 
putrezirea unui trup de drac. Vom expune aici douá din cele 
culese in Bucovina. 

ín casa unui boier s-au prezentat doi draci ca sá-i ceará fata 
in cásátorie. Preotul satului, care sim|ea cá nu era lucru curat 
la mijloc, n-a voit sá-i cunune. 

Atunci dracul mai mare se spánzurá de necaz pe várful unui 
plop. Sub bátaia vántului, plopul se clátiná a§a de tare, incát 
zvárli cadavrul dracului departe de pámánt, unde se prefacu in 
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putregai §i praf. Dracul cel mic se ingrozi §i fugi imediat sá-1 
anunfe pe Satana de cele intámplate. Diavolul i§i zise: „lasá, 
cá voi avea mai mare folos de el acolo, decát aici“, - §i in clipa 
aceea rásári din corpul descompus al dracului o mul{ime de 
fire de tutun. Apoi trimise al|i trei draci pe pámánt sá semene 
tutunul in toatá lumea. 

In cealaltá legenda se poveste§te cá un drac s-a deghizat 
in cálugár §i a stat mai mult timp intr-o mánástire condusá de 
Sfantul Vasile, fará ca sa fie bánuit sau observat cá ie§ea de 
la liturghie totdeauna cánd incepea „heruvicul“ sau cántarea 
ingerilor. Sfántului Vasile i se párea insá de la o vreme prea 
suspect acest cálugár care fiigea mereu dinaintea preamáririi 
heruvimilor §i atunci se hotári sá pecetluiascá tóate u§ile §i 
ferestrele cu semnul crucii. La liturghie, dracul incercá iará§i sá 
fugá, dar vázánd crucile trase in dreptul tuturor ie§irilor, n-avea 
altá solufie decát sá se urce páná in várfiil tumului. Aici dádu 
insá peste o altá cruce §i inspáimántat se prábu§i. 

Sfantul Vasile porunci cálugárilor sá scoatá cadavrul necurat 
§i sá-1 arunce in balta de aláturi. Din descompunerea acestui 
trup de drac crescu apoi tutunul. 

Conform tradijiei, pe mormántul lui Hristos a crescut 
támáie, iar pe mormántul Diavolului tutun. Satana ii spuse 
Domnului Iisus: „Sá vedem la care aleargá lume mai multá, la 
támáie sau la tutun?“ Dar lumea a inceput sá alerge la tutun, 
adicá sá se inchine la mormántul Diavolului. Atunci Diavolul íi 
ceru Domnului sá-i dea lui pe to{i aceia care fumeazá, dar Hristos 
íi lásá numai pe fiimátorii care nu scuipau otrava tutunului din 
gurá. De aceea vedem cá majoritatea oamenilor scuipá dupá 
furnat, cáci altfel ar deveni ai Diavolului. 

Ideea personificárii o remarcám §i la tutun sau la furnat, 
care sunt intruchipate in imaginea poporului intr-o fiinfá 
odioasá, numitá „ Pafa “ ori „ Paca Ea este identicá cu „ Mama 
Dracului “ din folclorul transilvánean. Iadul a náscut-o, iar fiii sái. 
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dracii, au produs tutunul pentru pomenirea numelui ei. Aceastá 
zeifá a tutunului avea o infamare satanicá, monstr[uoas]á §i 
ingrozitoare, cu coame in cap, cu nasul lung, cu dinfii colfuro§i, 
cu ghiare de secerá §i coadá lungá. Ea era bátráná, neagrá §i 
urátá ca intunecimea iadului, iar prin gura §i prin nári ii ie§eau 
flácári, fum §i duhoare de tutun. 

Pentru ritualizareaunui cult diabolic inchinat acestei „Pafa“, 
dracii inventará pipa cu care sá-i aducá jertfa de tutun mamei 
lor infemale, inváfándu-i pe oameni cum sá o preamáreascá 
prin fumat. De aceea a fost luleaua numitá de popor „ cádelnifa 
Diavolului S-a mai observat apoi cá trágánd din pipa, oamenii 
o pomeneau pe „Pafa“, cáci inspiraba fumului dádea tocmai 
silabizarea acestei numiri a ei. Din cele de mai sus deducem 
cá, dupá credinfa poporului román, tutunul este un produs al 
Diavolului pentru a-i otrávi pe oameni §i a pune apoi stápánire 
asupra lor. Aceastá concepfie este originalá §i caracteristicá 
mentalitáfii poporului nostru §i nu o intálnim la alte popoare. 
Din contrá, tutunul era considerat aproape pretutindeni ca o 
plantá sacrá, iar lumea primitivá o intrebuinfa pentru slujbele 
religioase sau pentru intárirea unei aliante. De exemplu, la 
únele popoare americane era obiceiul ca incheierea pácii sá 
se facá prin simbolul unei pipe fúmate ránd pe ránd de párale 
contractante. lar preofii triburilor cánd voiau sá ia contact cu 
spiritele ca sá ghiceascá viitorul, se imbátau cu fum de tutun 
páná cádeau in transá. In general foile de tutun serveau pentru 
scopurile §i ritualurile diferitelor cuite págáne. 

Asupra originii tutunului nu prea gásim informafii ül ere- 
dintele populare stráine. Sárbii susfineau cá tutunul a crescut 
din intestinele ereticului Arie, iar slavii din Rusia meridionalá 
afirmau cá el ar fi rásárit din cadavrul Herodiadei, fiindeá ceruse, 
prin fiiea ei, S alomea, capul Sfántului Ion Botezátorul. 




XXIX.Bolile dupa credintele poporului 


Medicina babelor. - Epilepsia, ciuma ?i bolera. 

- Personificarea bolilor. 

Am vázut, in capitolul relativ la crearea omului, cá bolile 
erau date omului de Diavol. Cu ajutorul lor S atana poate lovi 
direct in faptura ziditá de Dumnezeu §i poate sá o rápuná chiar 
din viaja. Omul suferá calvarul boalelor pentru cá pe trupul lui 
ainjeles Diavolul sá-1 combata pe Dumnezeu. Dupa inchipuirea 
poporului román, bolile corespundeau unor demoni pu§i de 
Diavol sá le chinuiascá sufletul §i corpul oamenilor. Demonii 
acesia, cánd primeau poruncá de la stápánul lor necurat, se 
sálá§luiau in diversele párji ale omului pe care le infiltrau cu 
microbii bolilor. 

Dupá o altá concepjie a poporului nostru, bolile erau 
pedepse aplícate oamenilor pentru pácatele sávár§ite. Dumnezeu 
il abandoneazá pe omul pácátos §i Diavolul vine sá-1 domine 
vremelnic páná la implinirea pedepselor prescrise de judecata 
diviná. Este ideea ispá§irii pe care o vedem reflectándu-se §i 
in numeroase proverbe sau zicátori romanead. Iatá cáteva din 
aceste exclamaJii: ,",Vai de pácatele lui“ ori „Ce pácate avusei, 
Doamne“. lar despre un bolnav se spune adesea cá „i§i trágea 
pácatul“. 

ín mitología románá boalele sunt considérate ca ni§te fiinje 
patologice, cu tóate insumidle de viajá §i de trai ale omului. Ele 
sunt duhuri rele personifícate §i imbrácate in diferite forme. 
Au rajiune §i voinfá, sensibilitate §i fficá, sunt indráznefe la 
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atac, dar le e teamá de riposta descántecelor, mai ales dacá 
vrájile conpn cuvinte ademenitoare, cáci ele se lasa foarte u§or 
amágite. Se sperie de orice fleac. Cu fagáduieli, iar la nevoie 
chiar cu amenin|ári, pot fi alungate din trupul bolnavului. Bogata 
literatura populará de exorcisme §i versificári de farmece, ne 
prezintá interesante §i ingenioase exemple din aceste formule 
de fagáduieli sau ameninfári. Ele se pronunfau totdeauna in 
limba vorbitá de bolnav, cáci boala ca fiinfá vie infelegea numai 
aceastá limbá. 

Prin ritualul acestor descántece, boalele pot fi trimise asupra 
arborilor sau chiar §i asupra altor oameni. ín general, insá, 
ele se alungá departe, spre locuri necunoscute. Niciodatá insá 
nu e bine sá fie indreptate spre locuri unde cántá coco§ul sau 
unde sluje§te preotul. Procedura variazá dupá felul boalei, dar 
ea rezidá pe ideea dezbrácárii omului de boalá, luándu-i-se 
bucáp din hainele lui sau din pár. Aceste bucáp se aruncá apoi 
cu anumite ritualuri secrete sau se fixeazá pe crengile unor 
pomi. Dacá boala se prinde de pom, atunci el se usucá, sau 
dacá zdrenfele vrájite ale bolnavului sunt atinse de vreo altá 
persoaná, atunci ea se imbolnáve§te. 

Foarte multe metode din medicina noastrá populará se 
gásesc §i in credinfele sau datinele altor popoare. Mediul mistic 
§i superstipos al satelor noastre pline de tradipi a dat insá na§tere 
§i la o mulpme de terapeutici specifice care nu sunt cunoscute 
decát de románi. Studii intregi s-ar putea serie despre „ medicina 
babelor cum o numere poporul, fiindcá secretul ei este definut 
mai ales de femeile bátráne care §tiu sá descante §i sá dezlege 
pe oameni de orice boalá. Nu ne putem insá ocupa aici de tóate 
boalele. Vom alege numai cáteva, care au in tradipa lor folcloricá 
§i elemente de ordin mitologic. 

Epilepsia, de exemplu, este cea mai caracteristicá boalá, 
cáci la ea se remarcá mai vizibil cum a putut spiritul ráu pune 
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stápánire pe organismul omului, Diavolul este cuibárit in trupul 
omenesc, pe care il face sá sufere. 

Ciuma, dupáimagineapoporului román din Bucovina, este 
personificatá in figura unei fiin|e cu cap de om, cu coame de 
bou §i cu coadá de §arpe, avánd la várful ei un ghimpe cu care 
ii ínfeapá pe oameni §i íi infecteazá. La Bráila se spunea insá cá 
ciuma e ca o femeie cu códice multe. Aiurea se crede cá ar avea 
aripi §i o sabie lata cu care ii secerá pe oameni. Acesia, insá, 
totu§i, au putut scápa de prigoanele ei, cáci Sfantul Haralambie 
o {ine legatá §i nu-i da drumul numai dacá oamenii nu respectá 
legile lui Dumnezeu §i nu-i serbeazá ziua. 

Legendele románe§ti ne aratá cum a fost „ciuma“ biruitá de 
Sfantul Haralambie §i cum i-a dat Dumnezeu in grija sa pázirea 
acestui demon care se hránea din carne omeneascá. ín únele 
biserici vechile icoane ni-1 ínfafi^eazá pe Sfantul Haralambie 
cálcánd sub picioare „demonul ciumei“. 

Holera este intruchipatá intr-o babá urátá, cafe umblá cu 
secera intr-o maná ca sá-§i caute victímele. Poporul cunoa§te o 
mulfime de remedii preventive §i curative pentru ínfrángerea ei. 
Sunt ráspándite mai ales pove§tile despre cámara {esutá dupá 
anumite prescripfii superstifioase, care dá omului ce o imbracá 
o putere de imunitate impotriva ei. 

Deochiul e cea mai ráspánditá boalá. Orice durere ce 
nu poate fi altfel explicatá se spune cá provine din deochi. 
El poate atinge atát pe oameni, cát §i pe anímale sau chiar 
obiecte neinsuflejite. Aceastá boalá nu se poate vindeca decát 
cu descántece combínate cu ritualuri in care cárbunele de lemn 
joacá un rol hotárátor. 

Ca amulet de apárare ín contra deochiului poporul folose§te 
o bucatá de usturoi legatá de o panglicá ro§ie. 

Boala deochiului este cauzatá de privirea admirativá a unui 
om „ráu la ochi“ dupá cum se zice. De regulá au facultatea de 
a deochea acei oameni care sunt predestina^ sá deviná strigoi 
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dupa moarte sau care posedá insumid de strigoi chiar in viaja 
fiind. Ei pot fi recunoscuji indeosebi dupa spráncenele imbinate 
§i dupa puterea magicá a privirii lor cánd admira frumusejea 
cuiva sau a unui animal orí lucru. Ei mai pot fi demascaji de 
zgárieturile rámase pe faja lor a doua zi dupa noaptea Sfantului 
Andrei, cánd strigoii morji í§i párásesc mormintele ca sá se bata 
cu „oamenii-strigoi“. 

S-ar putea prelungi inca foarte mult lista bolilor care au o 
genezá de ordin superstijios ori au ceva común cu concepjiile 
mitologice ale poporului román. Am vrut sá dám numai cáteva 
exemple, fará sá intrám in amánuntele acestui domeniu de folclor 
§i fará sá mai insistám asupra medicinii sáte§ti privitoare la 
anímale, care prezintá §i ea specimene interesante din punctul 
de vedere al credinjelor populare. 




XXX.Du$manii supranaturali ai omului 


Din cele de mai sus am constatat cá omul este urmárit §i 
lovit mereu de uneltirile demonilor, care cauta sá-1 serveascá pe 
Diavol in lupta ce o duce impotriva lui Dumnezeu §i a operei 
sale divine. Am arátat o serie de duhuri rele care il pándeau 
pe om de-a lungul viefii. Numárul acestor spirite este infinit 
de mare, cáci Satana poate inventa incontinuu alte §i noi forjé 
demonice pe care sá le nápusteascá asupra oamenilor. 

In concepfia poporului, spiritele rele sunt fiinfe vii, avánd 
acelea§i nevoi §i insu$iri ca oamenii. Ele pot avea familii §i copii, 
se hránesc §i beau, pot fi ránite, ba chiar ucise. De exemplu, 
únele din ele, conform legendelor, sunt prinse §i arse. Locul 
lor de intálnire este de obicei la hotare sau la incruci§area 
drumurilor, de aceea vrájitoarele preferá sá-§i faca vrájile la 
aceste ráspántii. Tot in astfel de locuri se pot face mai bine §i 
dezlegárile oamenilor vrájifi. Totu§i nu e prudent ca omul sá 
stea pe aceste locuri, cáci s-ar putea ca Sfantul Ilie, fulgeránd 
asupra demonilor, sá-1 trásneascá §i pe om. 

ín lupta oamenilor contra duhurilor rele se folosesc diverse 
mijloace, dintre care, conform tradifiei, cele mai eficace s-au 
dovedit a fi pácáleala, zgomotul, focul §i scuipatul. 

Oamenii pot uneori in§ela spiritele necurate prin intinderea 
de curse sau prin detumarea atenfiei lor, cum ar fi cazul nunta§ilor 
care nu se íntorc acasá de la cununie pe acela§i drum ca sá nu dea 
peste duhurile rele potrivnice cásátoriei, care fin calea mirilor. 

Cele mai cunoscute zgomote pentru alungarea spiritelor 
demonice erau tragerea clopotelor §i descárcarea pu$tilor. Cánd 
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bántuia ciuma, clopotele bisericilor sunau necontenit, iar la 
Boboteazá §i la sárbátori se trágeau focuri de arma. 

Pentru a feri casa §i vitele de slujitorii Diavolului, se 
aprindeau la anumite ocazii focuri. 

Cel mai ráspándit obicei era insá scuipatul, care indepárta 
orice duh primejdios din jurul omului. 
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Caracterul specific al mitologiei 
romane nu numai cá e punctat pe 
parcursul íntregii lucrari, dar e insis- 
tent subliniat. Nu atát din dorinta 
personalá a autorului de a o indi¬ 
vidualiza cu orice pret, ci ca urmare 
fireasca a ínsa§i substantei legen- 
delor mitologice analízate. 

Faptul íi aparea luí Aurel Cosma 
jr, cu atát mai evident, cu cát el nu 
se limitase la parcurgerea imensei 
bibliografii pe care o indica, ci íntre- 
prinsese $¡ personal numeroase 
cercetári ín diverse zone ale tárii, 
tocmai spre a se elucida asupra 
unor sensuri mai pup'n relevate de 
culegerile anterioare. 

I. OPRIMAN 







VESTALA 



Spre deosebire de cercetátorii anteriori 
§i posterior! ai domeniului, Aurel Cosma jr. 
$¡-a propus deliberat sá ínfáláseze, ín sinteza 
sa mitológica, materialul ín perspectiva stric- 
ta a originalitatii sale fata de tot restul feno- 
menelor universaie simílare. 

Chíar dacá rázboiul l-a ímpiedicat sa-§i 
definitiveze, cum ar fi dorit, opera, viziunea 
specificá asupra lumii 51 vietii a poporului 
román se contureazá din ce ne-a lásat sufi- 
cient de atractiva §¡ pregnant individualizatá. 

Scotánd-o din uitarea Timpului, o repu- 
nem ín circulatie ca pe una dintre cele ma¡ 
importante contributii la circumscrierea spi- 
ritualitátii nationale lásate deínainta$¡. 
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